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AL LECTOR

Tiene este libro la unidad que le comunica el fin
perseguido en sus diversos emsayos constitutivos, Ese
fin no es otro que el de aprozimarse a la doctrina tradi-
cional.

Mediante la expresion ‘“‘doctrina tradicional’’,
queremos referirnos puramente a la sabiduria de Santo
Tomds, en particular a la sabiduria filosdfica del Doc-
tor Angélico, tan indispensable —porque verdadera—
sobre todo en esta época de absoluta confusion intelec-
tual y de completa subversién de los valores.

Y al llamar ““aproximaciones’’ a los ensayos que
componen esta obra, descubrimos que el designio comun
que los inspird, fué el de procurar, —sin mayor apa-
rato y dentro de una holgada libertad de movimien-
tos—, una serie de ilustrativos contactos con la filosofia
aristotélico-tomista.

Como la modestia del proyecto no nos condenaba
a una realizacion trivial, hemos tratado que los contac-
tos tuviesen la suficiente intensidad como para sumi-
nistrar por lo menos una informacion seria y de interés,
aunqgue obligadamente fragmentaria.

Con este propdsito de acercarnos a la gran tradi-
cion filosifica de la humanidad, pusimos en prdactica el
primero de los diez y seis comsejos pro acquirendo
scientae thesauro, atribuidos segin toda probabilidad
a Tomds de Aquino. De acuerdo a una de las variantes,
habriase formulado en los siguientes términos este pri-
mer precepto para adquirir el tesoro de la ciencia: Ut
per rivulos, non statim, in mare eligas introire, o sea:
“Entra al mar por los arroyuelos, no al instante’’,



Hemos ast arrancado de pequenios y mediterrdneos
cursos de agua, venidos de rumbos diferentes, y los fui-
mos explorando sin prisa y con amor, pasando a tribu-
tarios cada vez mayores y descendiendo gradualmente
hasta parar en el imponente océano.

Es cierto que, quien sélo se aproximé al mar y con-
templo su soberbia desde algunos puntos de la costa,
no lo conoce como el que lo ha cruzado hundiéndose en
su inmensidad.

Pero, con todo, ello resulia preferible a no haber
salido jamds de tierra adentro; y natural es que, dicha
proximidad, engendre o avive siquiera, el deseo de una
prolongada travesia.

Si al cabo de las pdginas de este libro, algim lector
se resuelve a la maritima expedicion, esto es, si atraido
por los destellos dispersos que hayamos conseguido
reflejar de doctrina tan maravillosamente equilibrada
y coherente, traduccion fiel y adecuada de la realidad,
determina abordarla de un modo integral y en las pro-
pias obras del Aquinatense y de sus mds emnentes ex-
positores y continuadores, a buen seguro que no se arre-
pentird, y nuestro empeiio no habra quedado sin fruto
a st respecto.

A su respecto, advertimos, porque en cuanto per-
sonalmente nos atafie, ya recibimos la recompensa que
esperdbamos: sentir multiplicdrsenos las fuerzas para
admirar, profundizar y propagar esa iwmammrqblﬁ
doctring que salvé a nuestro espiritu del caos. E.'Rr.?ﬂﬁe,
—dice San Agustin en sus ‘‘Soliloquios’’—, a fin .de
que sintiéndote padre, cobres animo: ut prole tua fias
animosior. Tal nos ha ocurrido mientras en Crcuns-
tancias mds bien desfavorables nacian silenciosamente
estos ensayos de los que ahora nos desembarazamos
para que corran la suerte que les esté reservada.

Villa Nougués, Tueumén, 7 de marzo de 1934,



CAPITULO 1

LAS BELLAS LETRAS Y LA FILOSOFIA

La podsie est une philosophie. _
TAINE, “Essai sur Tite Live".

Atribiiyese a Carlyle esta sentencia: Profundizad
bastante, encontraréis la misica dondequiera. Recor-
dandola, escribe un filésofo que mas exacto seria de-
cir: Ahondad, hallaréis la filosofia en todas partes.
Este juicio, ¢solamente se explica por la obsesién de
quien vive suspendido el 4nimo en su especulacién pre-
dilecta? ¢O es posible, por ejemplo, desentrafiar filo-
sofia de una obra literaria cuyo autor nunca fué filé-
sofo profesional? En caso afirmativo, ¢cuél seria el
objeto del finisimo trabajo de diseccién?

He aqui el tema de este ensayo que un titulo inde-
liberadamente presuntuoso encabeza.

Por cierto que él presupone la no comunion con
el escepticismo corriente que considera a la filosofia,
al menos en su parte més elevada y caracteristica, —la
tan injustamente denigrada filosofia primera—, como
una vana y enganosa prosopopeya, cOmo una mera
coleccién de poemas a veces sin gran dosis de poesia.

Si participAramos, en efecto, de la generalizada
propensién —signo patente del profundo rebajamien-
to de la inteligencia en los tiempos modernos— “a
mirar la filosofia como una especie de réverie superior
y liberal en la que cada uno resume a su agrado, en
algunas vistas sobre el mundo, su experiencia indivi-
dual y su personalidad” *; si admitiéramos con Pear-
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son y tantos otros que el metafisico es un poeta, fre-
cuentemente un gran poeta, que, sin embargo y por
desgracia, no se reconoce tal y pretende vestir sus jma-
ginaciones con el indumento de la razén, no debiera
Eﬂrl?rﬁﬂdﬂmﬂﬂ ni preocuparnos el descubrir filosofia en
la literatura o viceversa, desde que el poeta y el filé-
sufai serian hermanos gemelos, “si es que no la misma
cosa segln lo insinia don Miguel de Unamuno 2.

Pero, por nuestra parte creemos que el metafisi-
co no es un " poeta que ha errado su vocacién”, y abri-
gamos el convencimiento de que la filosofia, sobre to-
do la metafisica, lejos de constituir una enfermedad
del lenguaje, “la tierra donde florecen las palabras sin
sentido’, es ciencia en la acepcién aristotélica del voca-
blo: cognitio certa per causas, conocimiento infran-
gible “que fija el espiritu en la estabilidad abscluta de
las necesidades inteligibles”'. Mas alin: sostenemos
que "‘si la filosofia no es una ciencia, y la ciencia na-
turalmente suprema, no es absolutamente nada’’; afir-
mamos con la doctrina peripatética que la metafisica
es la ciencia perfecta, que si bien exige el maximum de
esfuerzo intelectual, no por eso deja de ser demostra-
tiva por excelencia ya que explica la causa necesaria de
lo que enseiia, en tanto que las llamadas ciencias posi-
tivas se limitan —segiin veremos en un capitulo pos-
terior— a registrar los hechos sin revelarnos por qué
se originan as{ y no de otro modo. .

Puesto que distinguimos la obra filoséfica de la
artistica, de la pura literatura, ha podido interesarnos
la elucidacién del asunto propuesto. .

Al abordarlo, no olvidemos que se trata de escudri-
=.r Gnicamente la produccién del mero hombre de le-
tras, no la del filésofo que, para volverse am':embl? o
para seducir al profano, recurre a los medios literarios,
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pues entonces, quitada la sutil envoltura artistica, nos
damos en el acto con la pulpa filoséfica elaborada de
acuerdo a las reglas del pensamiento abstracto.

Es lo que ocurre con el magnifico “De rerum na-
tura”. Lucrecio, desafiando la no ignorada dificultad
de ilustrar en versos latinos las obscuras investigacio-
nes de la Grecia,

Nec me animi fallit Graiorum obscura reperta

Difficile illustrare latinis versibus esse,
emprendié en la calma de las noches estrelladas, la ta-
rea de buscar imagenes brillantes, expresiones felices,
para convertir a su ilustre amigo Memmio a la filoso-
fia de Epicuro, sabio por quien profesaba una admira-
cién realmente desmedida: deus ille fuit, deus... En
la intencién de Lucrecio, la filosofia desempenaba en
su poema el papel principal, mientras que las gracias
de la poesia sélo servianle para cautivar al vulgo neu-
tralizando la aridez de aquella. Uso —decia— del sua-
ve idioma de las musas, asi como el médico dora con
miel el borde de la copa en que ha de administrar al
nifio enfermo la amarga pocién reparadora.

LA INDESTRUCTIBLE DIMENSION
FILOSOFANTE

Para los que pensamos que la filosofia (ciencia)
y la literatura (arte) pertenecen a dos érdenes —que
diria Pascal— perfectamente distintos, al pronto nos
causa extrafieza e] intento de discernir una filosofia
en la obra de quien la ha concebido con la preocupa-
cién absorbente, tirdnica, de crear belleza, ¥ no la de
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lanzarse a la suprema y aspera inquisicién de la ver-
dad.

Sin embargo, el literato, en cuanto hombre y co-
mo hombre selecto, es, en cierta medida, filésofo: ha
debido interesarse por las cuestiones méas trascenden-
tales que espontanea e ineludiblemente se plantean a
nuestro espiritu y dar a las mismas una respuesta ex-
presa o implicita.

El anhelo de conocer, no sdlo las razones inme-
diatas sino también las causas més elevadas de las
cosas, es caracteristico del hombre a quien Schopen-
hauer llama exactamente “‘animal metafisico””. Tan
natural con relacién al alma humana es este deseo de
saber, —apunta Santo Tomés *— como lo es con re-
lacién al cuerpo el deseo de delectarse en los placeres
de la comida y del amor fisico. Y Aristételes observa
que aprender no es un placer exclusivo de los filéso-
fos; los demas hombres participan de él aunque en
menor grado *.

Precisamente lo que realza nuestra superioridad
dentro de la creacidn, es ese tormento de lo infinito
que nos acucia sin tregua, esa avidez indomable de al-
canzar las razones primeras. Declararlas incognosci-
bles, es ya una filosofia. Mala filosofia, pero filosofia
al cabo: de todas maneras es necesario al hombre fi-
losofar, decia el Estagirita en un famoso dilema. Vein-
titrés siglos mas tarde, Ortega y Gasset confirma: "no
es posible raer de la mente humana su dimensién filo-
sofante’’; “‘queramoslo o no, nunca podremos renun-
ciar a la inquietud de las Gltimas verdades'. Si la per-
tinacia de Catén el Censor contribuyd a la destruccion
de Cartago, no hay cuidado de que el censeo metaphy-
sicam esse delendam del pensador sueco Hagerstrom,
acabe con la filosofia primera por la sencilla razén que
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nos da Meyerson: I'homme fait de la métaphysique
comme il respire °.

El hombre de letras, pues, como todo individuo de
mérito, en cualquier terreno que lo sea, tiene su filoso-
fia segiin lo expresaba Renan al presentar al pablico
una obra capital —*“L’Intelligence”— de Taine.

Esa filosofia, expresa o implicita, en virtud de la
unidad esencial del espiritu humano, tiene que refle-
jarse obligadamente en la obra artistica.

La distincién de los 6rdenes, de que hablabamos,
no significa una separacién absoluta que seria contra-
ria a tal unidad: la verdadera obra literaria se forja
con todas las potencias del alma, emana tanto de la
gensibilidad como del pensamiento liicido del escritor,
a menos que éste degrade las bellas letras a la infima
condicién de pueril pasatiempo, de “juego del vacio
en el vacio”,

Que el artista deba tener como exclusivo fin la
perfeccion y belleza de su obra, no quiere decir que,
para producirla, tenga que despojarse previamente de
sus ideas filoséficas, tarea irrealizable por otra parte,
va que ellas se adhieren intimamente a su propia hu-
manidad. Es evidente que, en la obra literaria, no las
hallaremos expresadas abstractamente, en lenguaje pu-
ramente intelectual; pero, con tacto, podremos descu-
brirlas resplandeciendo en las iméagenes y signos ma-
teriales que constituyen su traduccién animada y vi-
sible.

La poesia no es sino la adivinacién de lo espiritual
en lo sensible, expresada ella misma en lo sensible.
Como el metafisico, el poeta persigue también lo es-
piritual, si bien de diferente manera y con un objeto
formal distinto; aquél orientado hacia la contempla-
cion de la verdad, éste hacia la delectacién de la belle-
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za. Fl uno capta lo espiritual en una idea y por la més
abstracta inteleccién, el otro lo entrevé en la carne y
por la punta misma del sentido que la inteligencia agu-
za: el uno sélo goza de su bien apartado en las regio-
nes eternas, el otro lo encuentra en todas las encruci-
jadas de lo singular y de lo contingente; la filosoffa
primera se dedica a la caza de las esencias y definicio-
nes, la poesfa a la de toda pasajera forma reluciente, a
la de todo reflejo de un orden invisible °.

Mientras el historiador refiere hechos particula-
res, narra, por ejemplo, los actos de Alcibiades, el poe-
ta —dice Aristételes— impone nombres propios a no-
ciones generales. (En efecto, tal hace Shakespeare con
los celos en “Othello”, Moliére con la hipocresia en
“Tartufe”). Por tanto, —concluye el Estagirita—, la
poesia es algo mas filoséfico y mas serio que la histo-
ria, ya que la poesia se ocupa preferentemente de lo
universal y la historia de lo singular ".

Entre las bellas letras y la vida superior del pen-
samiento, no media, pues, una muralla infranqueable.
Ahondando en aquélla, daremos con la preciosa veta
filoséfica, aunque al separar lo inteligible del elemento
sensible que en armonioso maridaje engendran el go-
ce estético, perdamos ese goce ¥ aniquilemos la obra

artistica como tal.
“Toda la filosofia no se encuentra aislada en

Barbara y Baralipton', decia Boutroux al ser recibido
en la Academia. “En nuestro pais de Francia —agre-
gaba—, en el cual las bellas letras consienten la pro-
fundidad y donde el espiritu geométrico es amigo del
espiritu de fineza, tal novela, tal pieza de teatro, tal
poesfa, tal libro de historia, tal discurso politico o fo-
rense, tal obra de ciencia, por la luz penetrante que
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proyecta sobre el destino y la naturaleza del hombre,
es, sin ninguna duda, al mismo tiempo que un trabajo
cientifico o literario, una manera de meditacién filosé-
fica. ¢Quién se atreveria a negar que una filosofia se
exhala de la risa de Moliére o de la experimentacion
de Claudio Bernard?"

Justamente, Brunetiére dedica un largo paragrafo
en su “Histoire de la Littérature Francaise classique”,
a la “filosofia™ de Moliére. |Qué ha de sorprendernos!
si hasta en la carcajada enorme de Rabelais discierne
una filosofia de contornos definidos, que establece co-
mo postulado la bondad de la naturaleza: opone la
infalibilidad de sus instintos a cualquier intento de en-
cauzarlos; y levanta, frente a la eterna moral del es-
fuerzo y del sacrificio, una otra que la contradice en
todos sus puntos y que adecuadamente resume el pre-
cepto tnico de la abadia de Théléme:

Fais ce que voudras.

Y el P. J. de Tonquédec, el critico de la doctrina
de la inmanencia, el destinatario de una conocida e
importante epistola de Bergson sobre la evolucién
creadora, el sesudo autor de la “Critique de la Con-
naissance”’, ¢no nos habla acaso de la filosofia latente
que ambula por la obra de Gilbert Keith Chesterton, el
mas caprichoso, el mas ondulante, el mas inasible, el
mas enigmatico de los humoristas?

"'Si la literatura es seria, implica —decia Renan—
un sistema (?) sobre las cosas divinas v humanas’.
Y para Unamuno hay por lo menos tanta filosofia en
Goethe como en Hegel. “'Las coplas de Jorge Manri-
que, el Romancero, el “Quijote”, “La vida es sueiio”,
la “Subida al Monte Carmelo”, implican una intuicién

del mundo y un concepto de la vida, Weltanschauung
and Lebensansicht”.
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Dentro de este orden de idE!:E l'ia F‘i’d‘d;f_ déﬂré:r'
¢ tomismo de Dante, sobre la filosolia ce A€t
. de Dostoievsky, de Baudelaire,
vantes, de Lamartine, 2l 8 Ha =1
Loti, de tantos otros hombres de etras. pt_:ql_a
de Loth, R . » uno de los jefes del neocriticis-
asimismo RenouVieh, i
o el Kant frances , consagrar un vo umen entero
 extraer una filosofia de la obra gema} e_lm:r.:uherenta,
estupenda ¥ desmesurada de I_—ll'ugu, principe de las lﬁ"
tras a quien suele achacarsele mﬂﬂPﬂ‘-‘-ldad“dE pensax :
Y Paul Valéry, que declaraba en sus Entretiens
con Lefévre, no pertenecel al gran linaje filoséfico ¥, ha
podido, sin embargo, ser afiliado por Thibaudet al berg-
conismo; e incluido entre fil4sofos profesionales en
la Gltima edicién de “La philosophie contem '
en France” de Parodi, donde se cita el admirable “Eu-
palinos”. Todavia mas: Sertillanges recuerda en las
hotas técnicas al tratado de mayor vuelo metafisico de
la “Suma Teolégica”, el agnosticismo del autor de “La
Jeune Parque”, su triste filosofia marcada por “la gran
Ausencia’’, que, en ciertos momentos, excita por con-
traste el estremecimiento de lo divino.

Hemos recordado hace un instante a Pierre Lot
Apresurémonos a decir que no debe provocar nues-
tra irénica sonrisa la palabra filosofia aplicada al autor
d? “Aziyadé”, a ese prodigioso evocador de exoticas
visiones, cuya sensibilidad exquisita superaba en mu-
cho a la envergadura intelectual, y que premeditada-
mente se habja desterrado con voluptuoso abandono
en el mundo de los colores, de los sonidos y de los
pﬁ.rf“mems' Un critico tan juicioso y estimable como
Giraud ™, encuentra que la obra de Loti, inspirada por
15: ﬂﬂ;ﬁﬂgla de la fe perdida y el terror del grand mys-
ére d’épouvantement, de la muerte ubicua e inexora-

ble, sugiere una filosofia determinista para la cual el

!
i
I
|
|
|
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hombre, las civilizaciones, las razas, las religiones, son
fenémenos como los demaés, regidos por las mismas le-
yes necesarias, arrastrados por la misma universal co-
rriente, predestinados al mismo total y definitivo ani-
quilamiento. Menos mal que corona esa desoladora
doctrina una nocién de lo incognoscible que siquiera
admite la simple posibilidad de fundar la esperanza
cristiana, sin cuya promesa —como escribe el propio
incrédulo peregrino de “Jerusalem’— todo no es sino
vaga agitacién en las tinieblas, remuement de larves en
marche vers la mort, hormigueo de larvas en caminar
despiadado hacia la muerte.

EL. CONTENIDO FILOSOFICO SUBYACENTE Y
LOS GENEROS LITERARIOS

Por lo pronto, muy errados andariamos con rela-
cién a ese contenido, si creyéramos poder extraer, de
la obra del mero hombre de letras, un “sistema’ filos6-
fico coherente, con sus afirmaciones logicas y estre-
chamente encadenadas, una de esas construcciones
abstractas que suelen edificar, usando de rigor técnico,
los fil6sofos de profesion.

No. En la generalidad de los casos, sélo es posi-
ble exprimir de la obra literaria conceptos filoséficos
descosidos, dispersos; y, al buscar su trabazén, débese
proceder con especial cuidado para no introducir entre
los mismos un nexo fingido o arbitrario. Hablar de
“sistema’’ seria entonces extremar las cosas, como lo
es también hacerlo a propésito de las verdades del sen-
tido comtn. Posee el sentido comtn, la solucién cier-
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ta de los grandes problemas filos6ficos, pero de una
manera confusa y asistematica; no puede clasificar sus
aflrmaulzlupes_ y subordinarlas en un cuerpo de doctri-
na; ni siquiera sospecha las dificultades, las contra-

df‘fﬂi':"mﬂ ﬂPﬂTEH’EEH que van a surgir de la aproxima-
cién de esas nociones elementales que le parecen tan
simples .

Tampoco cabe esperar una respuesta a todos los
problemas fundamentales.

_ Sies verdad que hasta se ha llegado a descubrir

en compendio y por adelantado la refiida polémica en
torno a la subjetividad u objetividad del valor” ™, en
cierto didlogo del “Troilus and Cressida” de Shake-
speare, dificilmente, como bien se comprende, podran
ni ser aludidas en la obra literaria una serie de cues-
tiones que revisten innegable importancia, pero cuyo
interés escapa al que no haya pasado por un largo no-
viciado en las severas disciplinas filoséficas. Tal ocu-
rre con no pocos temas metafisicos.

Por el contrario, los problemas de la filosofia mo-
ral, entrafiando una preocupacién humana mas directa
y punzante, predominan en el subsuelo de la obra ar-
tstica, permitiéndonos desprender de ella una manera
de concebir la vida, de resolver las cuestiones que se
plantean sobre nuestro fin postrero, sobre la natura-
leza, valoracién y reglas de nuestros actos, sobre los
deberes que conciernen a nuestro bien y al ajeno.

Nada maés natural, por dltimo, que la obra litera-
ria nos permita inferir la orientacién estética, la con-
cepcién que del arte y de sus primeros principios se
ha formado el escritor. “Es posible componer un tra-
tado de estética afirmativa sin més documento que la
obra de arte que nos dejaron las pretéritas :::ulturas.
pues en esa obra esta implicita la teoria que guio, cons-
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ciente o inconscientemente, a los creadores de la for-
ma p-eregrinﬂ“ =

¢ Inconscientemente?— Si, porque a veces el au-
tor ignora los conceptos filoséficos sedimentados en su
propia obra de arte. No siempre el hombre de letras
los conoce, ¥ dédndose cuenta cabal de ellos, los encu-
hre a designio observando el precepto de Renan, para
quien la maestria del escritor reside en tener una filo-
sofia v en ocultarla, de modo que el lector vea los arro-
yos que embellecen el paraiso mas no los hontanares
de donde brotan.

Aunque a primera vista parezca extraordinario
que pueda darse el caso de un hombre de letras sin
conciencia clara y distinta de la filosofia subyacente
en su obra, tratase, no obstante, de un fenémeno co-
mitin, en orden al cual vale la pena de registrar los si-
guientes testimonios:

“Con frecuencia se me pinta, —manifiesta Ra-
bindranath Tagore—, como filésofo, con la idea equi-
vocada de que he recibido instruccién especial y técni-
ca en filosofia, lo cual no es verdad. No es posible
negar que, como ocurre con la mayor parte de los es-
critores, los pensamientos y sentimientos expresados
en mi obra, tienen su fundamento filoséfico. Pero ese
fundamento, ese cimiento, estad necesariamente oculto
para el morador de la casa, y se requiere una educacién
profesional para conocer su estructura y constitucion.
Me ha resultado curioso descubrir, leyendo la obra de
un catedratico de la India, que yo, poeta inveterado,
poseo una filosofia oculta bajo mi poesia. Pero esto
no debe causar sorpresa, porque en la India la filosofia
fluye disuelta en la atmésfera espiritual del pueblo ¥
yo mismo al fin me he dado cuenta de que, inconscien-
temente, he venido desde el principio amoldando mis
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pensamientos y mi vida a la ensefianza filoséfica de
Upanishads™ *.

¢Acaso sé yo cual idea traté de expresar en el
“Tasso” decia Goethe a sus contertulios en la noche
del 6 de mayo de 1827. Me preguntan “‘qué idea pre-
tendi encarnar en mi “Fausto”. ;Como si yo mismo
lo supiera y pudiese declararlo™] '

Ahora bien, entre los diferentes géneros litera-
rios objetivamente considerados, esto es, con prescin-
dencia de la profundidad y vigor del escritor, se puede
guiza distinguir una mayor o menor capacidad para
servir de receptaculo a la filosofia. Ejemplifiquemos:

La critica no es hoy mirada ya, sino por excep-
cion, con el desprecio de Lamartine —puissance des
impuissants— o de Flaubert, que la reputaba el Glti-
mo peldafio de la literatura, inferior al acréstico. Ca+
si nadie la rebaja a una subalterna vigilancia en la re-
piblica de las letras, ni la reduce a “‘camarista de las
musas’. Por el contrario, se la ha constituido en dig=
nidad, alcanzando una importancia y amplitud insos:
pechadas. .

Desde luego, la critica empalma con la filosofial
en la estética; debe afirmarse en una filosofia delt
arte. No puede limitarse a suministrarnos una otra
obra artistica, una variante o reproduccién de la que
considera: “La critica de una obra poética no puede
ser otra poesia. Lo que en el poeta estd como senti-
miento y como imagen tiene que estar en la critica
como concepto y teoria’” . El critico no es artifex ad-
ditus artifici sino philosophus additus artifici, sosticne
Benedetto Croce . A

Ademas, ¢cémo el critico no ha de tener una filos

sofia —dice Henri Massis— si la literatura es una

o,
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encuesta permanente sobre el hombre v el objeto de
la critica es todo lo que atafie al hombre? ¢Cémo no
ha de tenerla quien, si no lleva, al igual que Taine, el
propoésito definido de “hacer de la critica literaria una
investigacion filoséfica” ', al menos no deja escapar
la oportunidad que le brindan obras y autores, para
emitir, siquiera sea concisamente, sus ideas fundamen-
tales acerca de los mas elevados problemas?

El trabajo del critico —opina a su vez Ramén
Fernindez— ha de prolongar la conciencia del poeta,
remontandose a la reflexién analitica. Y sin recurrir
a los conocimientos filosoficos no es posible analizar
debidamente las disposiciones del autor: la manera
cémo aprisiona la realidad, percibe las cosas u omite
percibirlas; el “clima” de la obra; el colorido de los
sentimientos; el mecanismo del pensamiento tomado
en su momento inicial; los tipos humanos; las creen-
cias implicadas en tal visién del mundo, ete. De ahi
que, para el distinguido autor de “Messages”, la critica
filoséfica ni es un ejercicio artificial ni una superfeta-
cién, sino la consecuencia natural, inevitable de la
critica moderna.

Entre las formas de la critica, desticase por su
plenitud de vida, agilidad y eficacia, el ensayo, que, a
pesar de sus antecedentes lejanos es el mis moderno
de los géneros, habiendo encontrado “‘verdaderamente
su €poca en este tiempo de anarquia intelectual y artis-
tica, de vulgarizacién de la cultura, de curiosidad ha-
cia las ideas y de discusién universal”. La indole del en-
sayo es mixta: sucesor en cierto modo de la antigua
poesia didascalica, “‘que en tiempos mas positivos ha-
bla en prosa”, caracterizale —segin Andrenio — el
fondo didactico, la materia intelectual, el tratarse de
conocimiento ¥ no de ficcién, la substitucién del mé-
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todo cientifico por el procedimiento literario. “E]
sayo es una filosofia popular y literaria, que ca
meditacién con el suefio y la viste de metaforas,
hacen los poetas con sus ficciones. Los mejores ensa-
yistas son poetas de las ideas y de la historia’, =

E:.l apélogo, la parabola, !a sitira, la epistola, nos
aproximan a la ética, y toda filosofia moral presupone
una metafisica o se resuelve en ella. o

El novelista, al dar revestimiento carnal e infun-
dir el soplo de la vida a los problemas de que esta teji-
da nuestra existencia, no puede generalmente prescin-
dir de juzgarla, de interpretarla, de atribuirle un sen-
tido, lo que importa ya apreciar su valor, sugerir una |
manera de usarla, senalar rumbos. “El alma de los
personajes, el choque de sus pasiones, no nos interesan
a menudo sino en la medida en que aclaran el signifi-
cado mismo de la existencia”. Aunque la novela no
se proponga sostener ni siquiera formular una tesis,
por su desenlace, por la simpatia acordada a determi-
nado protagonista, por las reflexiones que encierra,
por su tonalidad general, hasta por sus propios silen-
cios (‘‘en moral como en critica, el silencio es una op:-
nién""), traiciénanse las preferencias doctrinales del
autor, la ‘‘filosofia latente, tanto mas activa cuanto
mas discreta” =

Con la técnica y procedimientos de la novela, p
ro sin apartarse de la verdad histérica, en nuestro tiem{
po se multiplican las biografias y cunden las vidas de=
hombres mas o menos ilustres. André Maurois —a=
quien debemos un “Shelley,” un “Disraeli” y un "P:j'-'.:
ron’’— hace notar, en su ensayo “Aspects de la Bio:
oraphie”’, que, voluntaria o involuntariamente, la
biografia toca a la moral como ningin género lite-

rario, porgue nada tiene mas influencia sobre la com

»
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ducta humana que el conocimiento de los_actos de
otros hombres, y porque la verosimilitud del relato, la
certeza que experimenta el lector de la realidad de los
personajes, acrecienta esa influencia. “'Quien empren-
de una biografia, aunque fuese el mas amoral de los
escritores, aungue tuviese horror a la sola palabra mo-
ral, propone, quiéralo o no, una regla de vida fundada
en los ejemplos individuales™.

En cuanto a la poesia dramaética, por cierto que
no ofrece dificultad el hallazgo de conceptos filoséfi-
cos en esa forma relativamente moderna que se conoce
bajo la denominacién de teatro de ideas, a lo Ibsen, a
lo Francois de Curel, a lo Bernard Shaw. Se dramatizan
alli las abstracciones, exhibiéndose desnudas las ideas
generales, cuya discusion directa constituye lo esen-
cial, absorbiendo la mayor parte de la obra.

Censtirase al teatro de ideas, la carencia de accidén,
que infringe la ley primordial del género. Pero no le
faltan defensores como Paul Souday, quien arguye: lo
que exalta al espectador es la lucha, el contlicto ¥ la
curiosidad del desenlace; y en el drama méas exclusi-
vamente filos6fico hay también lucha v conflicto en-
tre las ideas en presencia, de suerte que el auditorio
tiene el interés de marcar los golpes y puede palpitar
ante las vicisitudes de la disputa, que acaba con el
triunfo de uno de los antagonistas *'.

En el teatro tradicional, més propiamente litera-
rio, a lo Shakespeare, a lo Moliére, a lo Corneille, a lo
Racine, la filosofia “‘sélo estA discretamente sugerida
y el estudio de las pasiones es lo que ocupa la escena”’;
el pensamiento se implanta en la accién dramética, a
la que cede el primer plano. Esa filosofia recéndita,
——seglin una distincién sumaria ** a la que, sin embar-
g0, no le falta fundamento—, se relacionaria, en la
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tragedia, con el problema del sentido de nuestra vida
terrenal, agitado por el golpear de las pasiones en el
corazén humano; en la comedia, con el problema de
la naturaleza del hombre, planteado por el estudio de
los caracteres subrayados hasta lo tipico; en los mis-
terios y dramas religiosos populares (que surgen en
nuestros dias como lo demuestran las piezas de Ghéon,
de Brochet, y las representaciones de “Passionspiel”
en Oberammergau, de “‘Jedermann’ en el atrio de la
catedral de Salzburgo, de “The green pastures”, en
pleno Broadway), con el problema de nuestro eterno
destino, de las aspiraciones de nuestra alma inmortal.

OBJETO DE LA EXPLORACION FILOSOFICA
EN LA OBRA ARTISTICA

Delicado es el trabajo requerido para poner al
descubierto la médula filoséfica de la obra literaria;
y austero, por anadidura, pues ahoga el placer estéti-
co al disociar lo que en el arte es inseparable. Quien
lee el “De rerum natura’ como si estudiase una mono-
grafia sobre las hipétesis cosmolégicas de Epicuro, no
puede experimentar, al mismo tiempo, la delectacion
que la belleza poética produce.

La belleza, sin duda, implica una relacién armo-
niosa entre el ser v el espiritu. Es verdad que, como
sélo la inteligencia se abre a la infinidad del ser, por
més importante que en la percepcién artistica resulte
la fiesta de los sentidos y de la imaginacién, — ‘prelu-
dio obligatorio pero insuficiente”—, no hay placer es-
tético si la facultad de conocimiento no goza también
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en cierto modo: pulchrum respicit vim cognoscitivam “.
Es cierto que, concerniendo esencialmente a la inteli-
gencia, la belleza pe_rcibida provoca “‘esa curiosa im-
presion de plenitud intelectual por la que nos parece
ostar henchidos de un conocimiento superior del obje-
to contemplado”. Sin embargo, —y ésto es capital—,
la percepcién de lo bello nos deja impotentes para
aprehender y expresar por nuestras ideas ese objeto
contemplado, y para “hacer obra de ciencia a su res-
pecto’. Cabe asi admitir la conocida definicién de
Kant: “bello es lo que agrada universalmente y sin
concepto”’, si la entendemos en el sentido de que la
contemplacién artistica, sin dejar de ser intelectual,
no nos procura un conocimiento actualmente expresa-
ble en conceptos.

Desarrollando la ensefianza tomista en esta ma-
teria, dice Loubers *' que nuestra inteligencia, arraiga-
da en un alma substancialmente unida al cuerpo, no
se apodera fécil y directamente sino de las esencias de
las cosas materiales, despojandolas de sus diferencias
individuales, de todo aquello que puede volverlas per-
sonales v vivientes. En una palabra: la inteligencia
humana tiene por objeto primordial, inmediato, per-
fectamente adaptado a su mirada, la esencia abstracta,
universal de las cosas materiales. No obstante, cuando
la inteligencia se encuentra en presencia de una obra
bella, de una obra en la cual la forma (en su acepcion
metafisica de principio propio de inteligibilidad de to-
da cosa) resplandece a través de las calidades materia-
les, entonces ya no se aleja de lo concreto, ya no arro-
ja las apariencias sensibles a la penumbra, ni extrae
la esencia de los caracteres que la individualizan. Por
el contrario, en los colores y en los sonidos, en las par-
ticularidades de la imagen, lee sin trabajo el contenido
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de la idea, aspira el ser mismu*de la' cosa. ,E_'.n tal case,
deviene intuitiva como la inteligencia angélica; y des.
embarazada de sus cadenas, ya no discurre ni razona,
no reflexiona para formarse una idea o formular una
representacién del objeto que capta, sino que se des-
altera con facilidad y abundancia en la fuente del
ser. De ahi que la emocion estética transporta, encan-
ta nuestra inteligencia, pero el goce de ella es inefable,

no pudiendo simultdneamente traducir su conocimien-
to en conceptos.

En sintesis: si bien el goce de la contemplacién
artistica es, antes que nada, intelectual, la intuicién de
la belleza esta en el extremo opuesto del conocimiento
de la verdad cientifica: en la percepcién de lo bello,
la inteligencia aprisiona lo inteligible en lo sensible y
por lo sensible, sin discurso ni abstraccién. En el ins-

tante en que para abstraer y razonar abandonamos la

contemplacién del objeto artistico en su intuicién sen-
sible, ahuyentamos t

ambién el goce estético.
Si el hechizo se rompe cuando Ia inteligencia em-
prende su labor discursiva, ¢con qué fin otear en la
profundidad de la obra literaria, en vez de dejar a la in-
tellge_u}cla que, apartada de su habitual esfuerzo de abs-
traccion, goce apaciblemente de la claridad del ser

mm[?l el ciervo bebe en ¢ manantial de agua viva)"
: 0, evidentemente, Para aprender filogofi
obra de arte. e

No, tam
; POCO, para perseguj

i b g r toda dEIE L
tetica, movidos por yn rigorismo Jansenista ctacion es-
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mas profundas y mas nobles del espiritu. No se puede
vivir largo tiempo sin delectacién, de suerte que, pros-
cribiendo las del espiritu, se cae en las corporales como
ensena Tomas de Aquino siguiendo al Filésofo *. Por-
que el placer estético aviva las potencias mas genero-
sas del alma humana y despierta la aspiracién de las
grandes cosas, ha llegado a sostenerse, —contra los
Rousseau, los Tolstol, los Brunetiere—, que todo ver-
dadero arte encierra una fecunda simiente de morali-
dad.

Una primera utilidad consiste en que, mediante
esa penosa labor de diseccién, se pone al desnudo el
centro nervioso hacia el que converge toda la obra del
escritor;: logramos la llave maestra que nos permite
shtroducirnos en todas sus dependencias; descubrimos
el principio cohesivo que une estrechamente a los ele-
mentos variados y miltiples, y en cuya ausencia rei-
narfa el caos, sometido el espiritu a los mas diversos y
contradictorios influjos, come penna ad ogni vento se-
glin la expresién dantesca. La filosofia —dice Taine—
que hay debajo de toda literatura, la idea de la natu-
raleza v de la vida anclada en el fondo de cada obra
de arte, dirige al poeta; que lo sepa o no, él escribe
para tornarla sensible, y los personajes que crea como
los acontecimientos que arregla, no sirven sino para
exhibir la sorda concepcién creadora que los suscita y
los junta **,

Una segunda conveniencia radica en que, el co-
nocimiento del motor interno, de las ideas rectoras de
una produccién literaria, perfecciona la aptitud para
luego percibir espontaneamente su belleza. El placer
estético es susceptible de intensidad progresiva; la des-
lumbrante impresién primera —¢quién no lo ha ex-
perimentado?— normalmente se engrandece cuanto
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mas penetramos en la intimidad de la obra artist;

Si es verdati que la investigacién que P‘-'ﬂpnrci:g.m'
aq'uel conocimiento, no puede coincidir con el u::a
mismo de percepcién de la belleza, puesto que éste o
realiza sin discurso y sin esfuerzo de abstraccién ;
es menos cierto que ella prepara a la inteligencia m

que por la intuicién sensible aprehenda mejor la forma
resplandeciente.

No nos consideramos obligados a repetir con
Scartazzini que la “Summa Theologica” no debe faltar
en la mesa del lector de “La Divina Commedia” para
poder afirmar —como lo hacemos— que, quien co-
nozca la filosofia que circula en los cantos del sublime
Florentino, —v que no difiere substancialmente de la
del buon frate Tommaso—, se encuentra, en igualdad
de condiciones naturales, mucho més apto que quien
la ignora, para apreciar la belleza inmarcesible de la
estupenda trilogia.

Finalmente, la investigacién es de positivo valor
para apreciar el ambiente filoséfico de una época deter-
minada. lLos trabajos técnicos de filosofia, actian
directa e inmediatamente sobre pocos escogidos; lo
corriente es que su influencia en la intelectualidad ge-
neral se ejercite con retardo. En cambio, las obras li-
terarias, despojadas de lo que tienen de individual, sue-
len ser poderosamente representativas del estado de
espiritu predominante cuando nacieron.

Por lo demés, aunque ninguna utilidad se siguiera,
siempre seria preciso respetar también las predileccio-
nes no exclusivamente artisticas, tolerar que el ana-
lisis contintie al arte. “Si es bello hacer admirar un
personaje, es quiza interesante hacerlo comprender; el
razonamiento tiene el derecho de descomponer lo que
los ojos han contemplado y lo que el corazén ha sen-
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w2 i el gran niimero se satisface puramlente ‘cn?.
esto tltimo, no faltan los que estiman que lo Erln;i‘
pal acerca de un autor es conocer su panorama ‘?11::1 x
tual del mundo, su concepcion df:-l universo. y
__escribe Chesterton— una cosa infinitamente mas
absurda que la de quemar a un hombre por su hlnsé:--r
ffa: es la CGBtUII'EbrE d!eiieamr que no vale la pena de
ocuparse de su f;lnsu_fla i o : !

No es de presumir que un auteéntico EECEIEDI’ recha-
n fastidio semejante exploracién fﬂnsuﬂ:r:a en su
obra. Henri Massis juzga que, por el contrario, tratar
sin seriedad lo que él nos brinda como resu]tE}du de
su meditacién, como el tesoro de su alma, seria des-
preciarle singularmente. “Privar a una obra de sus con-
secuencias, es frustrar al autor de su acto, es condu-
cirse a su respecto en forma humillante. ¢Cémo creer,
sin hacerle injuria, que un hombre que publica libros
quiera ser tomado por alguien que no tiene nada que
decirnos’'? ® Inquirir a un hombre de letras cual es su
filosofia, reclamarle que la tenga, es digna manera de
honrar su arte y su persona.

tido

ce CO

INDEPENDENCIA DEL ARTISTA EN SUS
DOMINIOS

Horacio aconseja al poeta, si aspira a que sus ver-
S0s no sean frivolidades armoniosas —nugae cano-

faé—, que recurra a las doctrinas filoséficas en de-
manda de su materia:

gcribeyc!i recte sapere est et principium et fons
vEm tibi Sncra_tma.e poterunt ostendere chartae
€ provisam rem non invita sequentur *,
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En realidad, 1a ]
a extraer de la filu:u?il.aiiigﬂsdfuh: 5 fﬂ:ustumbradg'
]l:;lE vida, el espiritu que las anima y l: auin:e Vs
hf la cual se afana e artista, cuya extelenﬁ:{amzl:nﬁ

Y€, por.supuesto, a la perfeccién de Ia obra, si

con esto queramos decir que basta para cong . qul:
E'St?tua lel oro dﬂl que esta hecha”, ya quen‘??fm;m'
cial en el arte es la 16 inteli ia i
awa o regulacién que la inteligencia im- ‘

: Frente a los que nos Proponen como desidera-
um un arte absolutamente puro, deshumanizado, sin

. S or ol bty st s
Sy : que la mquietud de las eternas
cuestiones, ha sido y sera siempre, la savia nutricia de
la Iltﬂl‘a’tmﬂ y su gran proveedora de sublime. “‘¢Nos
acordariamos del Rey Lear, de Macbeth, de Pedro
Crespo, de Fausto, de don Quijote, de don Juan, —se
pregunta Salvador de Madariaga—, si no reconocié-
ramos en ellos, como encarnados v concretizados, los
problemas que llevamos dentro de nuestro ser?”

Al no descubrir esa inquietud en América, Una-
muno escribia, en 1906, apenado: Lo mas de su li-
teratura, casi toda ella, me produce el efecto de algo ‘
que estd en el aire, sin sostén. Y es, sin duda, por la
falta de hondas preocupaciones filoséficas y religio-
sas. Parece como si los més de los que por esos pagos
escriben, no se hubiesen preocupado nunca de ve-
ras, —con el corazén y no como de curiosidad—, de
los eternos y pavorosos problemas del por c!ué y el
para qué, de dénde venimos, qué somos y adénde va-
mos. La inquietud religiosa, el resorte de tj:dﬂ_lﬂ gran-
de duradero, no parece existir ahi, O rutinarios orto-
doxos, catdlicos por inercia, o indifeteqtea mas o me-
nos alcanizados (me refiero a la biblioteca Alcan).
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'miento, el més genial pensador hiapann—americ.ann.
parece no tuvo la inquietud de los grandes proble-
mas; nunca se estremecié el tuétano de su alma al
_ que al morirse pudiese ser para siempre’ .
- Una constante experiencia comprueba que, —co-
" mo observaba Leén XIII en una enciclica famosa—,
" Jas artes liberales han florecido principalmente cuan-
do la filosofia mantenia incélumes su prestigio y su
sabiduria; y que, por el contrario, han languidecido,
" descuidadas y casi olvidadas, cuando la filosofia ha
decaido cargada de errores e inepcias *. Concordante-
mente, Lucien Romier, en un celebrado libro —“Ex-
ﬁn de notre temps'’— considera al relajamiento
filos6fico como la causa original de la impotencia ar-
" tistica; recuerda que todos los siglos de verdadera
~ creacion, edificaron sobre la firme roca de la filoso-
- fia, ¥ que, por una consecuencia natural, las civili-
~ zaciones especulativas fueron también civilizaciones
‘de arte.
8 Conviene al poeta entrar en la escuela del filé-
- sofo, no para hacer filosofia —''la abeja no fabrica
el polen"— sino para alimentar substanciosamente
el espiritu, y luego, olvidando el técnico aprendizaje,
‘desplegar libremente las alas en el etéreo reino del
3 .’Mﬂﬁﬂ-

~ Pero a la filosofia Ginicamente le estd permitido
_infiltrarse en la obra literaria, penetrarla para aumen-
tar su riqueza de significacion, de suerte que ésta trans-
" parezca en las calidades sensibles, sin reclamar el tra-
bajo discursivo de la inteligencia. Nunca la filosofia
‘ha de constituir en la obra artistica, especial materia
de investigacién, disertacion o defensa. Sobre todo,

no se compadecen con la poesia, las exigencias intelec-
:;: .1;..': iz

tuales, el aparato dialéctico de la razon razonante.

i
L
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El arte, dentro de sus dominios, tiene por fin ex.
clusivo la obra misma y su belleza; no tolera ninogn
elemento extrano —filosofia, religién, etc.—, que pre.
tenda influir directa y deliberadamente sobre aquéila
introduciendo en su elaboracién un fin que no es o]
suyo. Idéntica objetividad debe presidir el trabajo de]
sabio y del artista, en el sentido de que, la verdad y
la belleza, respectivamente, han de ser sus tnicas preo-
cupaciones. ,

El hombre de letras no es un profesor ni un pre-
dicador, ni las buenas aspiraciones morales rempla-
zan las insubstituibles dotes artisticas. El apostolado
nunca ha constituido tampoco una virtud estética, se-
gun escribe Max Jacob. Si el artista, creador de be-
lleza, se estima investido simultineamente de una mi-
sién doctrinal, lo que haga para llenar directamente
esta Gltima, ha de parar en detrimento de su arte.
Cuanto mayor sea la dependencia inmediata de la obra
literaria con respecto a este propoésito extrinseco, tan- ]
to menor serd su valor puramente artistico el que pue-
de llegar a anularse por completo, con el riesgo casi
: ITir en vez de persuadir o demostrar.
~ Es evidentemente errénea la teoria griega de la
FPOch soctatica, que contundiendo Ja belleza. con il

biﬁ‘ﬂ PTEBCTibiEf al arte |a imperiosa obligacién de mo-
rahza}r y le asignaba como expresa finalidad la de di-
fundir en el puebls id

eas sanas, la :

a los hombres. de hacer mejores
: Tuda‘ I;'E'-E]Bp C“ﬂlQUiEr intenl::iﬁn Egtrima que
g directamente sy accion sohye la obra artistica
¥
el esionds < * 8%a que pretenda emo-
cionar, es para l arte un aporte ese :
una umpureza. Ella Impon ¥ por tanto

c 'a-l arte 0
: s . n -
pia, es decir, en la produceign misma d:“ Esi;;erﬂ pro
la ODra, una
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regla y un fin que no son los suyos; impide que la
obra de arte proceda del corazén del artista con la es-
pontaneidad de un fruto perfecto; delata un calculo,
una dualidad entre la inteligencia del artista y su sen-
sibilidad, que el arte precisamente quiere unidas™ **.

Goethe solia decir al buen Eckermann, que Schiller
nunca habia sido menos poeta que cuando habia pre-
tendido ser filésofo. Y Schiller podia haberle vuelto la
oracién por pasiva, defendiéndose con el propio “Faus-
to”, cuya segunda parte es una composicién menos
inspirada, de inferior interés artistico que la primera,
en la cual representa un papel méas recatado la ale-
goria filosofica.

Cuando Lucrecio refuta a Heréclito, Empédocles
y Anaxagoras y les opone la cosmologia de Epicuro,
explicando la existencia de corptisculos primitivos e
indestructibles, de atomos animados de un movimien-
to eterno, cuyo concurso fortuito da nacimiento al uni-
verso, es un mero versificador, no el gran poeta que
admiramos cuando, por ejemplo, evoca a la Naturaleza
increpando al hombre que gime ante la aproximacién
del término fatal, acosado todavia por el ansia de vi-
vir.

Las Gedrgicas nos encantan, igualmente, cuando
Virgilio olvida un poco la ciencia agronémica que ha
bebido en los tratados de Nicandro, de Catén o de Va-
rr6n, v abandona su propésito de ensefiarnos el arte
de producir las rientes cosechas y de multiplicar el
ganado, para cantar la dicha sencilla del habitante de
los campos, ajeno a los placeres artificiales de la ri-
queza, alejado de las discordias, de las ambiciones v
de los gritos insensatos del Foro; o la vida apacible
del anciano de Tarento, en aquellos lugares, préximos
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a las altas torres de Ebalia, donde el Caleso de negras
ondas riega la mies que amarillea.

Tan pronto como Tolstoi se vuelve doctrinario,
una fria neblina gris avanza sobre su obra. Flaubert, en
carta a Tourgueneff, de enero de 1880, elogia con ca-
lor los dos primeros tomos de “La guerra y la paz”;
pero juzga que el tercero cae vertiginosamente porque
en €l Tolstoi se repite et il philosophise. . .

Y no se nos objete que, al sostener que el lite-
rato no debe proponerse ninguna tesis filoséfica, re-
ligiosa, etc., nos contradecimos e incomunicamos al
artista con el hombre que es al mismo tiempo, hom-
bre que cree o filosofa. Nada méas lejos de nuestro es-
piritu que esa detestable separacién: la independencia
del arte reclama tinicamente que nada toque a la obra
sino por medio de él. No exige que la obra sea hecha
por la sola facultad artistica, aislada de todo lo demaés
en el hombre. "

La aparente contradiccién se disipa si distingui-
mos —como corresponde— el agente principal, del
agente subordinado o causa instrumental: el obrero,
de la herramienta; el artista, de la actividad artisti-
o il e b, ety vt de e, o d-
la belleza de la t?b 'en del objeto a‘fabrm'ar, < i

ra, excluyendo toda intencién ex-

trana. Pero ella es una herramienta con relacién al

artista, agente principal que, como hombre
ne en movimiento,

plazca, con tal que éstos alca
medio del habitus artistico, y
te, dos fuerzas en competicié
su lado.

“El alma del artista con todas sus

no haya, por

: consiguien-
n, tirandg ca

da cual por

ado racio nes y
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todos sus amores, con todas las intenciones de orden
extra-artistico, humano, religioso, que puede perse-
guir, es la causa principal que usa de la virtud de arte
como instrumento, y asi la obra es toda entera del
alma y de la voluntad del artista como causa princi-
-Pﬂl. b toda entera de su arte como instrumento, sin
. que éste pierda nada de su dominacién, ni de su pu-
reza e ingenuidad” *. En cambio, se viola la indepen-
dencia del arte cuando cualquiera de tales intenciones
extrinsecas hace sentir su influencia no por medio de
la virtud de arte movida instrumentalmente, sino que
se yuxtapone a ésta para actuar directamente sobre la
obra que, entonces, no es producida integramente por
la voluntad del artista y toda entera por su arte, sino
parte por la una y parte por el otro, “como una barca
es traida hacia si por dos hombres”. Los constructo-
res de catedrales no separaban su arte de su fe, mas
distinguian lo que es distinto, sin tratar de confundir
violentamente lo que la vida une tan bien. Si hubieran
hecho de su devocién una regla de operacién artisti-
ca, si hubieran convertido la preocupacién de demos-
trar las conveniencias del dogma, o de sugerir una
emocioén cristiana, en procedimientos de su arte, lo
habrian gravemente perjudicado. “Creian, y tales cua-
les eran, operaban. Su obra revelaba la verdad de Dios,’
‘pero sin hacerlo de intento, y precisamente porque
no lo hacia de intento”.
~ El principio exacto es, pues, que en la produc-
¢i6n de la obra el artista debe trabajar ad solum bonum
‘operis, teniendo exclusivamente en mira la belleza
‘de la misma, de acuerdo a sus leyes propias y con
“independencia de todo propésito extrinseco, de mane-
“1a que nada en ella escape a la regulacién del arte.
Lo cual —como hemos visto— no exige ni des-
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hlllm_amz_ztr al arte, agotando la cosa artistica por la
eliminacién voluntaria de los materiales ideolégicos
y de todo contenido humano: ni deshumanizar al ar-
tista, desencarnindolo de todas sus creencias, convic-
ciones intelectuales, opiniones, sentimientos c; inclina-
ciones que no pertenezcan al orden puramente estéti-
co. Por el contrario, el deshumanizar al artista o a la
materia sobre la que éste trabaja, son dos aberracio-
nes que conspiran igualmente contra la belleza de la
obra a crear, y que la devoran o vuelven mezquina
en la medida en que ellas logran su intento.

LA CRITICA FILOSOFICA Y MORAL DE LA
OBRA LITERARIA

De lo expuesto hasta ahora siguese que la obra
literaria puede ser sometida a dos especies de criti-
ca, con su finalidad y criterio distintos: ante todo,
a la critica propiamente artistica, fundada en las nor-
mas o principios estéticos; luego, a la critica que po-
driamos llamar filoséfica.

El hombre de letras, en tanto que artista, debe
ser juzgado exclusivamente como tal; pero nada im-
pide que, en cuanto a sus vistas de conjunto, a las
ideas dominantes que informan su obra, a lo que, en
una palabra, hemos llamado su "filnsﬂfia", sea juz-
gado sub ratione veri o sub ratione boni. '

Irnpnrta si, e impnrta mucho, respf::tar' las dife-
rentes perspectivas y no confundir los criterios, n:.]e_lﬂ
misma manera que Santo Tomés nos ensena a d:stﬁ‘:
guir cuidadosamente el pecado del artista del peca
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del hombre. Siendo el pecado una desviacién del ser
con respecto a su fin, en la obra de arte puede come-
terse dos especies de falta: una, cuando ella se aparta
del fin particular propio a la misma y que se ha pro-
puesto al artista; y otra, cuando ella se aparta del fin
comtn de la vida humana. La primera es imputable
al artista en su caracter de tal, v la segunda al hombre
como hombre: Unde ex primo peccato culpatur arti-
fex inquantum artifex; sed secundo culpatur homo
inquantum homo .

Por consiguiente, el literato no debe, en tanto que
artista, ser juzgado por el valor filoséfico de las ideas
medulares que orientan su obra. Es preciso precaver-
se de la incomprensién peculiar de la critica que Be-
nedetto Croce denomina “intelectualista’, que valora
los méritos artisticos en la medida de los filosoficos:
que conoce de Dante, la filosofia y no la pasién; juz-
ga débil a Ariosto porque encuentra en él una filo-
sofia endeble; a Tasso, mas serio, porque su filosofia
es mas seria; y contradictorio, dentro de su pesimis-
mo, a Leopardi. “Bien podrad hacerse la critica de la
filosofia subyacente en el poema de Dante; pero
aquella critica penetrard, como por una mina, en el
subsuelo del arte dantesco, v dejard intacto el suelo,
que es el arte. Podrad Nicolds Maquiavelo desarraigar
el ideal politico dantesco, recomendando como galgo
libertador, no ya un emperador o un Papa extranje-
ros, sino un tirano o un principe nacionales; pero no
habra extinguido el lirismo dantesco de aquella aspi-
racion’’ ?°,

Aristételes no fué, por cierto, ningin laxista,
tanto que Toméas de Aquino pudo, en magnifica e im-
perecedera sintesis, integrar al cristianismo el ideal
helénico de la vida humana expuesto en la “Etica a
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Nicomaco”. Sin embargo, cuando de arte se trata,
en sus juicios criticos de la “Poética”, jamas se de-
tiene Aristételes en el contenido moral de la obra li-
teraria: a Euripides no le reprocha bajeza en su rea-
lismo, ni haber pintado a los hombres obrando por
motivos abyectos, ni haber descripto complaciente-
mente las seducciones del deseo y las turbaciones de
los sentidos, sino errores artisticos, como el desenlace
de “Medea’” que en lugar de provenir de la fabula
misma, del desarrollo de la accién, se obtiene con la
intervencién del Sol que oficia de deus ex machina;
lo que elogia en Séfocles, es la estructura sabia de sus
dramas, no la rectitud de sus ensefianzas morales.

Hasta las ideas filoséficas del escritor que mas se
emparentan con su arte, es decir, las ideas estéticas,
pueden ser equivocadas y, no obstante, para juzgar
al poeta en si mismo seria radicalmente insuficiente
atenerse al error de aquellas. “‘Un fil6sofo, si su siste-
ma es falso, no es nada, porque entonces no puede
decir verdad sino por accidente; un artista, si su sis-
tema es falso, puede ser algo, y algo grande, porque
puede crear belleza a pesar de su sistema y a despe-
cho de la inferioridad de la forma de arte en que se€
mantiene” *'.

La belleza no esta siempre en funcién del grado
de verdad o de bondad. “‘Santo Tomés habria negado
que la impresién estética pueda medirse por el resul-
tado producido en la voluntad practica, como hul_::m_ra
tildado de absurdo a quien, comparando dos alquimis-
tas, hubiese proclamado a priori menos sabio al que
usa de su arte para envenenar que al que se vale de
él para curar” *, Un gran moralista, un légico eximio,
pueden ser mediocres artistas; un espléndido poeta
puede ser un mal filésofo.
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Una cosa es el talento artistico, y otra el valor de
las ideas que ese talento sirve, “No hay en la litera-
tura francesa —decia Bourget con cierta exageracién
que, sin embargo, no desvirtiia lo que queremos poner
de relieve— una obra maestra superior al “Candide”,
y es también el més mortal breviario de nihilismo.
Ninguna elocuencia sobrepasé jamas en patético a la
de Rousseau, y tiene por término la ferocidad de Ro-
bespierre’”. Del mismo modo, si somos imparciales
hemos de reconocer alguna belleza en ciertas obras
decididamente inmorales, hasta libertinas. Por ejem-
plo, Lanson considera que “Liaisons dangereuses” es
una obra maestra de analisis; y Ghéon la admira aun-
gue sin absolver a Laclos, de quien Faguet hace todo
un precursor de Stendhal.

Es que, si en lo absoluto deben coincidir las tres
nociones de Verdad, Belleza y Bien, no ocurre lo mis-
mo en la realidad para nosotros asequible. “Sucede
con estas tres ideas —escribe Salvador de Madaria-
ga— lo que con las lineas paralelas, que, seglin los
matematicos, se encuentran en el infinito, lo cual no
impide que su caracteristica esencial, ¢qué digo?, su
definicién, sea precisamente que no se encuentran ja-
mas. Si, como ideales, la Verdad, la Belleza y el Bien
convergen en lo absoluto, como modalidades del ser
gon francamente independientes.”

Con mayor exactitud explica Maritain que sélo
en Dios todas las perfecciones se identifican segin su
razén formal, mientras que “‘en las cosas de esta tie-
rra, la verdad, la belleza, la bondad, etc., son aspec-
tos del ser, distintos segiin su razén formal, y lo gque
es verdadero simpliciter (absolutamente hablando)
puede no ser bueno o bello sino secundum quid (des-
de un cierto punto de vista), lo que es bello simplici-
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ter puede no ser bueno o verdadero sino secumdum
quid. .. Es por esto que la belleza, la verdad, la bon-
dad (el bien moral) gobiernan esferas distintas de la
actividad humana, cuyos posibles conflictos serfa vano

negar a priori bajo pretexto de que los trascendenta-
les estan indisolublemente ligados los unos a los otros:

principio metafisico perfectamente exacto pero que re-
quiere ser bien comprendido” ¥,

Acabamos de afirmar que el arte y la moral se
desenvuelven en dos esferas distintas de la actividad
humana. Y como el fin del arte no es el bien del hom-
bre sino el bien de la produccién artistica, antes di-
jimos también que el artista, abstractamente tomado
como tal, trabajando para la sola belleza de la obra a
crear, no debe ser juzgado por la impresién moral o
inmoral que ella produzca.

Todo lo cual requiere ser aclarado para que no
se interprete como si, en el terreno ya de lo concreto,
la moralidad o inmoralidad carecieran en absoluto de
repercusién sobre el valor puramente estético de la
obra.

Sin abandonar el campo de la primera critica,
de la critica artistica, es posible observar con frecuen-
cia como la inmoralidad entrafia para la obra un gra-
ve perjuicio, afectando su belleza. Y se explica: la
contemplacién estética se debilita, se empobrece, cuan-
do su celeste serenidad es turbada por emociones que
no se armonizan con ella, como pasa al ser ofendido
el sentido moral. La impresién malsana que se des-
prende de una obra de arte inmoral, afecta negativa-
mente nuestra admiracién, solicita nuestra atencion
rompiendo, en detrimento del placer artistico, la uni-
dad del acto contemplativo.
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Sabemos lo que nos responderia un teoricastro
de esa abundante especie maltratada por Brunetiére
en uno de sus discursos de combate *": el Arte, con
maytscula, —nos dirfa—, transmuta en oro puro, su-
blima cuanto toca, ain las obscenidades mismas; y, al
propio tiempo, libera al espectador de sus bajos ins-
tintos, purifica sus pasiones y anula en él toda impre-
sion de inmoralidad. Pero nos parece méas ajustado
a la realidad, a la experiencia cotidiana, negar al arte
—aunque vaya con A grande— semejante milagroso
poder oculto de modificar la naturaleza humana y de
volverla, por ejemplo, inaccesible a las groseras exci-
taciones de los sentidos, elevandola "a la regién de
la calma suprema y del reposo divino''.

Siempre en el campo de la critica estética, puede
darse el caso, a la inversa, de tener que elogiar un
efecto de moralidad positiva, —lo que Taine, verbi-
gracia, llama la bienfaisance du caractére—, como un
valor artistico. Dadas dos obras —leemos en “La Phi-
losophie de I’ Art”— que representan con el mismo
talento de ejecucién fuerzas naturales de idéntica mag-
nitud, la que lleva a la escena un héroe vale mas que
la que exhibe a un modrego *'. El espectaculo de las
almas cojas o menguadas termina por dejar en el lec-
tor un vago sentimiento de fatiga, de repugnancia,
hasta de irritacién y amargura, Asquea la canalla aun-
que se le aplaste, y pedimos que se nos muestre cria-
turas de un véastago méas vigoroso y de un caracter
mas noble.

Entre dos obras de arte que revelan igual perfec-
cién técnica, “la que propone a la contemplacion es-
tética una referencia de moralidad exigird un traba-
jo de percepcién mas plenario, y engendrara entonces
un goce artistico més perfecto que aquella cuyo tema
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esta desprovisto de esa conexidén. El “San Francisco
de Asis” de Murillo (museo de Sevilla) aventajaria,
pues, en belleza, a sus “Glotones de frutas” (antigua
pinacoteca de Munich) por el solo motivo de que nos
presenta el renunciamiento perfecto de un hombre
que abraza la pobreza™ *.

Si la moralidad inmanente de una obra de arte,
aumenta —como dice el P. Gillet **— su alcance, pro-
fundidad y generalidad; si fortalece de seguro la im-
presién estética enriqueciéndola con nuevas armo-
nias, ¢ha de privarse el artista, en bien de su arte, de
explorar las tierras malditas, de sondear los abismos
humanos? ¢se abstendra el novelista, pongamos por
caso, de echar el escandallo en lo que Montaigne de-
nomina '‘los opacos arcanos de nuestros repliegues in-
timos”'? ¢se vedara, en una palabra, la representa-
cién del universo en su compleja integridad?

Un escritor grande entre los grandes, Geethe, asi
lo aconseja: “Arrojad lejos de vosotros —expresa—
el lodo verdusco del infierno de Dante; que el genio
propio de cada uno y la feliz perseverancia no vayan
a abrevarse sino en limpidas fuentes” *'.

Tal es e] dictado de la prudencia, al cual los méas
harédn bien de sujetarse. Pero la solucién rigurosa del
nuevo problema que hemos planteado es otra: Si no
se olvida que el tema sélo constituye la materia de la
obra de arte, lo esencial no es decidir si el novelista
puede o no describir éste o aquél aspecto del mal,
sino saber “a qué altura se mantiene para hacer esa
pintura, y si su arte y su corazén son bastante puros,
bastante fuertes, como para hacerlo sin connivencia.
Taptn mas la novela moderna desciende en la mi-
seria humana, tanto més reclama del novelista virtu-
des sobrehumanas. Para escribir la obra de un Proust
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como ella pedia ser escrita, habria sido menester la
luz interior de un San Agustin” *°,

No es cuestion, pues, de que el artista mutile la
realidad, deforme el objeto de su ohservacién, falsi-
fique la vida, cercene una parte de la humanidad en
obsequio a sus escripules morales; sino de que su
arte sea tan vigoroso y recto que pueda dominar la pe-
ligrosa y rebelde materia, colocando todas las cosas en
su exacta jerarquia.

Supongamos que en su camino tropieza con la
voluptuosidad. No podra volverle las espaldas desde
que el reino de los sentidos compone también nuestro
mundo, ni dejar de ser veridico por temor al escan-
dalo. ¢Cual serd su actitud? Oid esta respuesta de un
artista probado: “Pintaremos la sensualidad en la me-
dida en que merece ser pintada. La repondremos en
su lugar, como al guijarro y a la brizna de hierba. Pre-
tendemos aue no es ni lo mas interesante, ni lo, mas
importante en el hombre. Sabemos que le intluencia,
pero negamos que le explique (salvo el caso de en-
fermedad, mas el arte no es ningiin hospital). Fijare-
mos la mirada en sus manifestaciones inferiores, en
proporcién del sacudimiento con que afectan el cora-
zén y el espiritu. No confundiremos sobre todo la
sensualidad con la pasién, cosa grande, cosa digna del
hombre, que al instante la sobrepuja aunque acon-
tezca que aquella suscite su primer chispazo. Dejada
atras la meseta de los sentidos, el ser integro entra en
accién, la persona, que tiene derecho a todas nuestras
deferencias. El mas ciegamente apasionado de los hom-
bres, nunca es reducible al animal, y reducirle a tal,
seglin nosotros, es faltar a la verdad objetiva. Fedra,
una mujer y no una perra, he ahi lo que puede ser pin-
tado; el exceso de detalles de orden fisiolégico no ana-
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dira nada a nuestro cuadro. Por otra parte, Fedra pe-
ca, y no lo ignora™ *".

Desgraciadamente, lo frecuente es que, al des-
cribir el mal, al descender en la miseria humana, el
artista adopte una actitud bien distinta. A veces ha
de reprocharsele el desconocimiento de la realidad del
pecado o la perversién de su concepto. Otras, la rup-
tura de la correcta jerarquia, el haber asignado a la
concupiscencia de la carne, a la codicia de los senti-
dos, un papel primordial, una preferencia practica que
la sinceridad del arte no autorizaba y que conspira
contra los privilegios incuestionables del espiritu. (Es
precisamente lo que Poucel critica a las novelas de
Mauriac anteriores a “Le Noeud de Vipéres”: el in-
ventario complaciente de las locuras carnales, la pri-
macia practica de la sensualidad. “'Siempre la Bestia
aparece. Masa de carne temible que roda, husmea, si-
gue pistas de olores bajos, hunde el hocico en la tierra,
cargados sus ojos oblicuos de confusos ardores™ ).
Finalmente, en ciertos casos la culpa es todavia mucho
més grave: el artista acaricia blandamente “el cuello
de Behemot'', presta al vicio mentidos encantos, in-
duce a amar lo que de suyo es odioso, y vemos asi, "al
observador v a la cosa observada, al novelista y a su
asunto, en concurrencia de envilecimiento”.

Diremos, para concluir, que no sélo pueden co-
existir las dos criticas —artistica y filosofica o mo-
r:?ll— de una obra literaria, sino que, en muchas oca-
siones, la segunda constituye una verdadera obliga-
cién. :

Respetados los fueros del arte, examinadas las
cualidades estéticas de la produccién, cumple con un
saludable deber el critico que, por ejemplo, censura,
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en cuanto atafie a la moral, la concepcién de la vida
que fluye de la obra analizada. Su condena, —pro-
nunciada entonces con entera prescindencia del valor
artistico, a pesar quizas de un indiscutible valor artis-
tico—, es particularmente necesaria porque el error,
si ha de combatirse en cualquier parte en que se en-
cuentre, con mayor razon ha de ser atacado alli donde
resulta mas perjudicial al recibir del arte la sutil se-
duccién de lo bello que atrae el deseo en pos de si:
pulchrum —escribia Ulrico Estrasburgo, contempora-
neo de Santo Toméas— trahit ad se desiderium.
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APENDICE AL CAPITULO 1

FILOSOFIA Y BELLEZA

Acabamos de ocuparnos de la filosofia que pue-
de hallarse en las bellas letras. Igualmente interesante
serfa la investigacién opuesta: la de la belleza que pu-
diera encontrarse en las obras puramente filoséficas.

Pero ¢no hemos repetido acaso que la intuicion
de lo bello difiere por completo del conocimiento de
la verdad cientifica? Si la verdad desnuda es el fin
de la filosoffa ¢no serd vana empresa perseguir en ésta
reflejos de la belleza?

Ateniéndonos a lo expuesto sobre la percepciéon
artistica, es evidente que no debemos buscar en las
obras filoséficas la belleza peculiar del arte, la belleza
connatural al hombre, que delecta su inteligencia en
una revelacién inmediata, directa, instantanea, que no
separa lo inteligible de lo sensible que le envuelve,
que no recurre al concepto como medio formal, ¥y que

tampoco procura un conocimiento actualmente enun-
ciable en conceptos.

A la verdad filoséfica, en cambio, sélo se accede,
costeando el error, tras penosa labor discursiva, abs-
trayendo y razonando, empleando conceptos, no imé-
genes o ritmos. Mientras el filésofo se vale de un len-

guaje abstracto para juzgar lo concreto, el poeta ex-

presa lo abstracto concretamente, de manera animada,
Viviente,
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Y si una semejante labor discursiva se aplica a la
obra de arte, separando lo inteligible de su manifes-
tacién sensible, vimos ya que se anonada el goce esté-
tico, que se rompe el magico sortilegio de la belleza.

Pareciera, pues, forzoso deshauciar al que desee
conseguir también de la filosofia una impresién de be-
lleza que suavice y recompense la austeridad de su
vocacion estrictamente intelectual.

No obstante, podemos darle una fundada espe-
ranza.

La belleza connatural al hombre, en efecto, no
es toda la belleza, ni siquiera su porcién mas impor-
tante. Cuéntase la belleza entre las propiedades tras-
cendentales del ser, es decir, entre aquellas que reba-
san cualquier limite de género o categoria, que se en-
cuentran por doquier. Lo bello no es un accidente
afiadido al ser, es el ser mismo considerado bajo deter-
minado aspecto, como delectando por su sola intui-
cién a una naturaleza intelectual. Donde hay ser, hay
alguna belleza: son bellas las mas minimas diferen-
cias de lo real '.

Hallase la belleza, sin duda, en las cosas sensi-
bles. Pero como su perfeccién corre pareja con la per-
feccién del ser: v como lo bello implica una relacién
del ser a la inteligencia, la belleza se realiza mejor en
el mundo inteligible que en el sensible, esta por exce-
lencia en las cosas espirituales, siendo Dios la soberana
belleza.

Si lo bello es una propiedad trascendental de] ser
como lo bueno, como lo verdadero; si no es toda la
belleza aquella que enamora nuestros sentidos parti-
cularmente cognoscitivos, aquella que encanta nues-
tros ojos o nuestros ofdos, ¢por qué no ha de haber
““una emocién lirica del pensamiento puro’'?, ¢por qué
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no ha de existir asimismo una belleza severa, de esen-
cia superior, que, “atravesando por el corredor de los
sentidos sin que éstos la aperciban, invada nuestra in-
teligencia, la deleite como el juego de colores a nues-
tra mirada, y la conmueva subitamente’” ?

Se nos objetard que, conforme a la propia defi-
nicién tomista —pulchrum est quod visum placet—,
lo bello implica una “vision'’, esto es, un conocimiento
s Jtuitivo, en tanto que en el caso del pensamiento puro
nuestra inteligencia “vé”, ciertamente, pero a condi-
cién de abstraer y discurrir. Se distingue asi del enten-
dimiento angélico, de naturaleza intuitiva y no dis-
cursiva, que ‘'vé"' por un modo de conocimiento que
“excluye la abstraccién, la construccion de proposicio-
nes y el razonamiento, y constituye una percepcion
directa integramente realizada de un golpe.

Todo esto es exacto; mas es verdad igualmente
que el trabajo discursivo de la inteligencia humana se
halla destinado a terminar en una especie de intui-
cién — tomando esta palabra en un sentido amplio—
en cuya virtud la realidad inteligible es directamente
captada en sus conceptos por el sujeto conociente.

La abstraccién v el razonamiento son solamente
medios de arribar a una conclusién. ““Asi como el pun-
to de llegada no es mas movimiento sino la termina-
cién del movimiento, asi también el conocimiento ad-
quirido por medio del discurso, no es més discurso sino
el fin del trabajo discursivo. Y este término del dis-
curso es el acto de inteligencia por el cual, en un 1l
timo juicio, tomamos posesién del objeto. El discurso
es para este acto de aprehensién intelectual, lo que
moverse es para alcanzar la meta, lo que buscar es
para tener’” *.

La ratio —entendiendo por tal la facultad de
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multiplicidad discursiva—, quiere ver coronada su
obra por el intellectus, facultad de enlace y unidad;
desea conducirnos a un punto en que, por una sola
idea —primo intuitu— percibamos vastos espacios de
la realidad; y posesionindose de una verdad de mas
en mas universal, anhela naturalmente acabar su ca-
rrera en una visién sintética, inmévil y admirativa del
orden inteligible.

“La razén —escribe Santo Tomas—, difiere de la
inteligencia como la multitud de la unidad; segin
Boecio, su relacién al intelecto es como la del circulo
al centro, o del tiempo a la eternidad. Lo que la ca-
racteriza, es difundirse alrededor de muchos objetos
para preparar un conocimiento simple de ellos; el in-
telecto, por el contrario, ve en primer lugar una sim-
ple y sola verdad, donde toma conocimiento de toda
una multitud: es asi cémo Dios, percibiendo su esen-
cia, conoce todas las cosas. Es, pues, manifiesto, que
el razonamiento se resuelve y se termina en el inte-
lecto en cuanto éste reduce la multiplicidad a la uni-
dad" . -
Fsa aprehensién de la realidad miltiple en el tér-
mino final del razonamiento, por una vision inmtedmta
y tnica, tiene su evidente analogia con la itl'jtuiciﬁn en
tanto que es percepcién directa sin objeto interpuesto
primeramente conocido, en tanto que es cognitio sine
discursu. '

Evidentemente, tal especie de "intuicién"_s& di-
ferencia de la intuicién tomada en sentido estricto, a
la que pertenece la que se produce en la per{:epclﬁﬂ
de la belleza artistica o connatural al hombre, y que
ha sido bien definida como ‘‘una vista directa e mme-
diata de un objeto de pensamiento actualmente pre-
sente al espiritu y aprehendido en su realidad indivi-

dual’ *.
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La intuicién strictu sensu se realiza en una pri-
mer mirada, es una manera de ver en cierto modo vir-
ginal. La otra a que nos referimos, es una percepcién
simple pero verificada después de un progreso: en si
misma es sine discursu, pero ha debido ser preparada
por el trabajo discursivo, sostenida por los arbotantes
de la exploracion analitica de lo real, “como la flecha
de las catedrales no se yergue hacia el cielo sino ase-
gurada por el apoyo de los contrafuertes™ °.

Ademas, en tanto que la especie de intuicién a
la que puede conducir el trabajo discursivo de la in-
teligencia humana no viene a parar sobre la realidad
singular sino sobre datos universales, la intuicion es-
tética vimos que es inseparable de lo sensible, no des-
prende la esencia de los caracteres que la individuali-
zan, aprisiona el objeto en su realidad concreta.

A pesar de las diferencias eshozadas, lo positivo
es que el razonamiento filoséfico tiende naturalmente
hacia una contemplacién que le es superior, hacia una
simple vista intelectual de la verdad: simplex intuitus
veritatis; puede llevarnos, por ejemplo, al conocimien-
to admirativo de esta verdad suprema: ‘‘en la cumbre
de todos los seres compuestos y cambiantes, esta el
Ser mismo absolutamente simple e inmutable, princi-
pio v fin de todo; como en el orden fisico la luz de
suyo es luz y no necesita ser alumbrada, como el ca-
lor de suyo es calor, El no ha recibido la existencia,
es de sf la Existencia misma, la Verdad, la Sabiduria,
la Bondad, el Amor™ °.

Lograda esa contemplacién filoséfica, huelgan
los actos discursivos de la razén: la mirada de la in-
teligencia se fija sobre una sola verdad y se concen-
tra en ella como remachada por la admiracién. Por

mas penosos que hayan sido los actos preparatorios,
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cuando la contemplacién principia, llega la retribu-
cién del largo esfuerzo en la floracién extremadamente
delectable de la verdad actualmente poseida y gn:.:ada.

La férmula tomista: pulchrum est quod visum
placet, no ha de ser comprendida de una manera de-
masiado material sino ‘‘ensanchando el valor del tér-
mino visién a toda la jerarquia de los poderes de co-
nocer”’, debiendo en verdad traducirse: “‘bello es lo
que place contemplado'”. Y sabemos que la contem-
placién de la verdad deleita sobremanera. Luego, nada
de extrafio tiene que Santo Toméas escribiese que la
belleza se encuentra primordial y esencialmente en
la vida contemplativa, que consiste en el acto mismo
de la inteligencia: in vita contemplativa, quae consistit
in actu rationis, per se et essentialiter invenitur pul-
chritudo . Por eso, la bella Raquel —quod era pul-
chra facie—, la simboliza; por eso, de la contempla-
cion de la sabiduria dicen las Sagradas Escrituras:
amator factus sum formae illius, enamorado quedé de
su hermosura.

¢Por qué, pues, no hemos de buscar la belleza
puramente inteligible en una obra como la “Summa
Theologica”, por ejemplo, cuya doctrina siempre ele-
vada, a menudo sublime, nos prepara maravillosa-
mente para el acto supremo de la contemplacién ad-
mirativa y delectable de la verdad?

Desde este punto de vista, seguramente, es que
decia Rousselot que en los escritos del Doctor Angé-
lico “se experimenta un placer de rara y pacificante
intensidad, que une a la certeza de dominar lo verda-
dﬂm*ﬂm} aquello que de méas exquisito tiene el goce
estético’’, agregando que Tomés de Aquino ‘‘parece

colocarse al lado de los tres o cuatro més grandes poe-
tas de la humanidad’ ®.

T
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Bajo un otro aspecto, a pesar de la severidad y
precision técnica que presiden ]a redaccién de los tra-
bajos filoséficos, suelen éstos retener al menos algu-
nos de los elementos que la belleza requiere: integridad
—integritas sive perfectio— porque la inteligencia ama
el ser; proporcién debida o armonia —debita proportio
sive consonantia— porque la inteligencia ama el or-
den y la unidad; y brillo o claridad —claritas— por-
que la inteligencia ansia la luz.

Sigamos con el ejemplo, intencionalmente escogi-
do, de la “Suma Teologica”.

¢Es que vamos a compararla acaso, cuanto a la
forma, con “El paraiso perdido’”’ o “La leyenda de los
siglos’’? No, por cierto: demasiado bien nos consta lo
penoso que resulta el primer contacto.

Sobre este particular, un contemporaneo, excep-
cional conocedor y admirador de la “Summa’, ha es-
crito textualmente: “"Obra inmensa, universal, pero
aplastante para el espiritu que la aborda. Muy lejos
de atraer, en primer lugar espanta; s6lo se desea aban-
donar lo mas pronto posible ese dédalo de cuestiones
y de articulos, esa aglomeracién de objeciones y res-
puestas donde las méas infantiles observaciones y las
sutilezas més initiles parecen enmaranarse en un caos
inextricable. Pero que el visitante tenga coraje, o que
su deber profesional le imponga rehacerse; que exa-
mine con atencién y paciencia: dulcemente, las tinie-
blas que le acobardaban se rasgan; las grandes lineas
del monumento se dibujan; las columnas ascienden de
las sombras; presto se distingue las huellas que es pre-
ciso seguir, las naves que ellas recorren, las capillas
a que conducen. En fin, después de mayor o me-
nor tiempo, segiin la agudeza de la mirada y la per-
severancia de la observacién, un plan se revela, a la
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vez tan simple y tan complejo que no ha podido sa-
lir sino del cerebro de un arquitecto genial y de la
mano de un obrero incomparable’ °.

Dicho plan articula organicamente la materia de
los 38 tratados que componen la “Summa”, dividi-
dos en 631 cuestiones con cerca de 3.000 articulos
vy 10.000 objeciones, ligando de modo insuperable
hasta las méas insignificantes piedras del grandioso
edificio, labradas toedas en forma meticulosa y aten-
diendo a su mutua correspondencia. No hablamos
de una agrupacién externa y superficial, sino de una
cohesién intima, fundada en dependencias profundas.

Pasmado ante tan extraordinario lucidus ordo,
Gilson, historiador de la filosofia, después de estu-
diar a Santo Tomés con los mismos métodos que se
le hizo en la Sorbona aplicar a Descartes, declara
que la doctrina de aquél es "la mas maravillosamente
organizada que le haya sido dado encontrar jamas™ ™.

Esa habilidad arquitectural que, —como escribe
Grabmann— ‘‘causa estupor, introduce en la *“Su.
ma Teolégica” uno de los elementos sin los cuales
ninguna belleza es posible: la armonia, debita pro-
portio sive consonantia; "'una armonia que nunca se
concluye de descubrir, que no nos cansamos de ad-
mirar v que hace de la obra del Doctor Angélico la
hermana de sus coetineos, los templos géticos’.

El plan de la “Summa” —lo hemos dicho—,
pertenece indudablemente a un arquitecto de genio.
El estilo, a su vez, —en cuanto cabe hablar de estilo
a proposito de una obra filoséfica—, es el de un
constructor, el de un ingeniero.

Santo Toméas usa, para levantar su obra, sola-
mente de materiales simples y fundamentales, y del
cemento con que los junta. Nada de molduras, ara-
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bescos o cualquier otra clase de ornatos. “‘No encon-
traréis en sus frases otros efectos que los que nacen
del orden, de una disciplina férrea, de la contextura
misma de las ideas”, de la lucidez cristalina de las
argumentaciones; ni otros adornos que su caracter
definitivo, su metalica densidad, asi como no halla-
réis en el Doriforo o en el Apoxiémenos més orna-
mento que el de los misculos dibujados “‘en su des-
nudez olimpica”. Toda palabreria proscripta. En su
lugar, una brevedad plena —stylus brevis, como dice
la liturgia a su respecto—; una ‘“‘sobriedad caritati-
va que no presenta a los espiritus sino lo esencial’’.

Logra el Aquinatense este anhelo de una confi-
dencia de Lamartine: “‘el vocablo sencillo, adecuado
v vigoroso para expresar el pensamiento puro’’. No
otra cosa, probablemente, era lo que entusiasmaba a
Erasmo en el latin de la “Summa”.

Se nos replicard que en semejante manera de es-
cribir puede haber seguridad, exactitud, precision, pe-
ro ninguno de los elementos que engendran la belle-
za; y se aprobara, quizas, al refinado Nicole cuando
se quejaba del style farouche de Santo Tomas.

Estimamos que tal actitud seria un tanto descon-
siderada.

Una impresion de belleza, en efecto, nace de la
exactitud, —escribe Valéry en su “Eupalinos ou 'ar-
chitecte”—; "‘una especie de voluptuosidad es produ-

cida por la casi milagrosa conformidad de un objeto
con la funcién que debe cumplir” .

Pues bien, ese casi prodigio se verifica en la “Sum-
ma”: “la forma escogida y empleada por Santo To-
mis —dice Richard— responde excelentemente al
objeto de la ensenanza centifica; en cierto modo po-
ne de manifiesto la verdad en signos tan puros y sim-
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ples como ella misma. Se adapta con perfeccién a la
idea, la traduce de manera tan natural y tan comple-
ta, que no parece ser sino una sola cosa con ella; es
realmente la unién de la materia y de la forma™ ™
Y Sertillanges agrega que constituye un modelo de
exposicion y de elocucién cientifica al que apenas se
aproximan, en sus mejores paginas, un Aristételes,
un Goethe o un Claudio Bernard.

Admirando la arquitectura de la “Summa Theo-
logica” y paladeando el lucimiento de esta conformi-
dad de la palabra a la idea, Paul Valéry ha proclamado,
aunque sin adherir a las doctrinas tomistas, ‘‘la be-
lleza luminosa de los escritos del Angélico™.

En Santo Tomas —decia a Jean Soulairol—, la
forma estética se confunde con la forma légica; la
belleza del lenguaje es la del pensamiento mismo;
cada articulo afronta las dificultades y las soluciones
soportadas todas por los Respondeo, v a su vez se
equilibra sélidamente alrededor de la base o funda-
mento principal, de suerte que la obra entera puede
desarrollarse como una inmensa catedral: su majes-
tad resulta del valor y colocacién de cada palabra, de
cada arco y de cada piedra .



CAPITULO 11

FILOSOFIA Y DEPORTE

Sapientiae contemplatio convenienter ludo com-
paratur.
SANTO ToMmAs, “Super Boetium
de Hebdomadibus™.

No vamos a ocuparnos del remotisimo nacimiento
de la filosofia propiamente dicha en los gimnasios de
aquel hermoso pais griego que, —segiin dice Taine—
infundia el gozo en el alma e incitaba al hombre a
considerar la vida como una fiesta.

Sin embargo, fué muy importante, a la verdad,
el papel desempefiado por los referidos gimnasios en
el desarrollo de las especulaciones filoséficas.

Tan importante que, el erudito Auguste Dies,
comienza su libro sobre Platén, —capitulo destinado
al medio intelectual—, con el cuadro de uno de ellos,
que sita préximo a la fontana de Panope "

Resumamos la sugestiva evocacién: El sol des-
ciende. Grupos de nifios salen de la palestra empuja-
dos con gestos impacientes por los pedagogos, viejos
esclavos que hoy tienen la voz ronca y la lengua tra-
bada porque han bebido mas de la cuenta en las fies-
tas de Hermes. Vienen luego los adolescentes, conver-
sando y discutiendo en plena animacién. Estad ya
desierto el patio interior donde se realizaron los ejer-
cicios dentro de la mayor compostura y circunspeccion,
mas todavia permanecen, bajo los pérticos, hombres
y jovenes y se oye como un murmullo armonioso de
periodos que los aplausos interrumpen de tiempo en
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tiempo; o bien son frases cortas, aceradas, que se
cruzan y entrechocan haciendo estallar carcajadas o
clamores entusiastas. L.os muchachos se aprietan y se
insintian entre las filas de los auditores, para aprove-
char mejor el especticulo siempre apasionante de la
justa dialéctica, que les mantiene en olvido de la hora
que pasa y repitiéndose los nombres de los personajes
que atraen su curiosidad: el sabio Prédicos, de Keos,
preciso y didactico en sus modales; Hipias de Elis,
revestido de vistoso ropaje y ansiando llamar la aten-
cién, el bello y fatuo Hipias, a quien sélo se le reco-
nocen profundos conocimientos matematicos, pero que
se jacta de saberlo y ensenarlo todo; mas alla, un
ateniense rechoncho y calvo, la nariz roma y los ojos
torvos, Sécrates, asiste acompaiiado de Carmides y de
Critias, parientes de Platén, a la agitada escena com-
puesta por dos sofistas extranjeros que se turnan para
embarazar mediante capciosas preguntas a un joven-
zuelo turbado, que oculta mal su despecho. ..

Pero en este ensayo no nos proponemos describir
la vida intelectual que tenia por teatro al Liceo, al
Cinosargos o a la Academia. Ni tampoco pasar revista
a las proezas deportivas de los filésofos que dignaron-
se competir en los estadios. No averiguaremos si Pi-
tagoras —a quien se atribuye, por lo comtn, la pa-
ternidad de la palabra “filésofo’” *—, obtuvo, en efecto,
el premio de pugilato; ni si Aristocles —cuyo maestro
de atletismo le habria apellidado Platén por sus anchas
y fornidas espaldas— fué declarado vencedor por dos
veces: una en la deleitosa llanura de Olimpia v otra
en los juegos nemeos de la Argélida. Ni decidiremos
si Milén se distinguio méas en la palestra de Delfos
que en la escuela de Crotona. Dejamos estas amenas

minucias para investigadores versados y prolijos.
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Lo que intentaremos por nuestra parte, es afinar
el paralelo entre la actividad inmanente del filésofo
y la transitiva del deportista.

Aparentemente no hay nada més antitético: ¢Qué
puntos de contacto pueden existir entre la quietud
contemplativa del sabio que examina las altisimas cau-
sas, v el dispendio de energias corporales, frecuente-
mente a cielo abierto, que entrana la generalidad de
los deportes?

Y, por lo demas, ¢no es una condenable falta de
respeto comparar con el fatil juego al grave quehacer
del amador de la verdad? '

No obstante, ya en los Sagrados Libros leemos
que, cuando el Senor extendia el firmamento ¥ ence-
rraba los mares dentro de su ambito, cuando estable-
cia las regiones etéreas y asentaba los cimientos de la
tierra, la eterna sabiduria jugaba continuamente en su
presencia v holgabase en la creacién del universo: De-
lectabar per singulos dies, ludens coram eo omni tem-
pore; ludens in orbe terrarum °.

Santo Tomés no teme asimismo comparar rei-
teradamente a la filosofia con el juego: Sapientiae
contemplatio convenienter ludo comparatur.

La verdad —difunde Ortega y Gasset— no es
méas que un deporte; la ciencia, la mejor ciencia, la
filosofia, —insiste en cuantas oportunidades se le pre-
sentan—, sélo se adquiere en puros ejercicios depor-
tivos, vale decir, en esfuerzos que se particularizan
por su libertad o falta de forzosidad, su desinterés o
caricter antieconémico y su aire jovial, festivo, pla-
centero. "El propio Platén —escribe— no sabe en-
comiar més altamente la filosofia que llaméndola la
ciencia de los hombres libres, de los nobles, de los
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caballeros, v es como si la llamase el Gran Depor-

L] i
te

l.a comparacién, por lo menos, —corroborando
la observacién tomista de que muchas interesantes
semejanzas pueden extraerse hasta de las cosas mas
infimas—, va a permitirnos exponer ciertos concep-
tos cuya repeticion, creemos, nunca debe juzgarse
ociosa, sobre todo en la época en que vivimos.

LA INDEPENDENCIA EN EL ORDEN
DE LOS FINES

Operationes ludi non ordinantur ad aliud, sed
propter se quaeruntur. Et hoc idem competit in
delectationibus sapientiae.

SANTO TomAs, loc. cit.

La contemplacién filoséfica v el juego parecieran
llevarse a cabo sin ningtin fin.

No puede ser asi, empero, porque toda accién
especificamente humana, esto es, voluntaria, se reali-
za en vista de algiin bien que deseamos conseguir.
Todas las artes, todas las indagaciones metédicas del
espiritu, lo mismo que todos nuestros actos y deter-
minaciones morales, tienen siempre un fin por mira °.

Lo que sucede es que, a veces, el fin es exterior
al acto, como la casa que el arquitecto construye o
la salud que el médico restablece; y otras, por el con-
trario, el impetu del agente tiende a la misma accién
que ejecuta, la que constituye su propio fin ®. En este
tltimo supuesto, no persiguiéndose nada mas alla del
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acto mismo, €l es apetecible en si: propter seipsum
diligibile.

Pues bien, la especulacién filoséfica v el deporte
tienen de semejante que, en principio, deben incluirse
entre los actos que constituyen su propio fin, que son
buscados por si mismos.

Las operaciones del juego no se ordenan, real-
mente, con arreglo a su especie, a ningtin fin distinto
del placer que ellas producen; sélo se las busca por
si mismas, por divertirse y nada mas, segiin apunta
Aristételes. Sabemos que lo que caracteriza y define
al deporte, es el ser un esfuerzo que se ejecuta por
la simple delectacién de hacerlo *.

Con respecto a la filosofia, tampoco puede du-
darse de su independencia de todo fin extrinseco, tan-
to desde el punto de vista de la propia ciencia, como
desde el punto de vista del filésofo, del hombre que
se dedica a ella. (Corresponde, en efecto, considerar
separadamente —siguiendo una distincién muy usada
entre los escolasticos—, el finis operis o finis scientiae,
esto es, el bien que la accién ejecutada o la ciencia
adquirida procuran por ellas mismas, v el finis ope-
rantis o finis scientis: bien que el agente o conociente
busca para ¢l con su accién o sus estudios).

Ex parte ipsius scientiae, la filosofia es la ciencia
especulativa por excelencia. En tal caracter persigue
como tultimo fin el conocimiento de la verdad, el saber
por el saber mismo.

Las ciencias practicas buscan también conocer
la verdad, pero no secundum se et propter se, sino
en vista del obrar; mientras que, en las teéricas o
especulativas, el acto de conocer se basta, no se en-
dﬁrt'-r.:a a otra cosa: conquistada la verdad, la inteli-
gencla no se preocupa de utilizarla, limitase a gozar
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de ella reposando en su fin dltimo. Practicae aut:t
propter opus, speculativae autem propter seipsas .
La vida del pensamiento “‘es la {inica que se ama por
si misma; porgue de esta vida no resulta otra cosa que
la ciencia y la contemplacién, mientras que en todas
aquellas en que es necesario obrar, se va siempre en
busca de un resultado que es mas o menos extrano

# LA ¢ ]

a la accion ‘
Las especulativas son las méas nobles y libres de

las ciencias puesto que se las apetece, se las anhela
por si mismas. Y entre ellas, la mas independiente es,
sin disputa, la filosofia. “'Asi como llamamos hombre
libre al que se pertenece a si mismo y no tiene dueno,
en igual forma —dice el Estagirita—, esta ciencia
es la Gnica entre todas las ciencias que puede llevar
el nombre de libre. Sélo ella, efectivamente, depende
de si misma" . Las demaés, en cambio, son ordenadas
y reguladas por la filosofia. De ahi que se llame a
ésta, en la “Metafisica’” de Aristételes, “diosa de las
ciencias ', dea scientiarum ''.

Las ciencias particulares, si bien auténomas en
su dominio propio, estdn subordinadas a la filosofia
que cumple a su respecto una triple misién. En primer
término, las juzga, en el sentido de que exige al sabio
la revision o nuevo control de sus demostraciones o
experiencias, cuando la proposicién cientifica que él
formula es realmente incompatible con las certezas de
la filosofia, ya que una verdad no puede ser contraria
a una otra verdad. En segundo lugar, defiende contra
todo adversario los postulados o datos fundamentales
a partir de los cuales desarrollan las ciencias sus de-
mostraciones, presuponiéndolos o admitiéndolos sin
previa justificacién . Por tltimo, las dirige, no sélo
porque determina especulativamente lo que constitu-
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ye el objeto privativo de cada una de las ciencias hu-
manas, sino porque los principios de éstas se hallan
bajo la dependencia de los filoséficos, que son los
principios absolutamente primeros de todo conocimien-
to humano. Ademas, “el conocimiento en el que en-
cuentra el espiritu su bien tltimo, esto es, el conoci-
miento mas elevado, puede ser considerado como el
fin comin y trascendente hacia el cual convergen
todas las ciencias particulares. Ahora bien, quien pro-
cura este conocimiento, es la filosofia, ciencia de las
causas primeras; a este titulo también dirige a las
ciencias hacia el fin comiin al cual estd subordinado
el fin propio de cada una. Todas las ciencias estan
asi ordenadas a la sabiduria” ', mientras que, tnica-
mente la filosofia existe en especial para ella misma:
sola philosophia sive sapientia maxime propter se
est .

Considerada la filosofia desde el punto de wvista
del hombre que a ella se dedica, vale decir, ex parte
scientis, tampoco puede ser mayor su independencia
de todo otro fin.

Refiere Diégenes Laercio que habiendo Ledn, ti-
rano de los fliasios, preguntado a Pitagoras por su
profesién, éste respondidle que era “filésofo”, o sea,
amigo, enamorado de la sabiduria, no queriendo apli-
carse, como sus antecesores, el presuntuoso nombre
de “sabio”. Y agregdé que comparaba la vida humana
a los juegos piiblicos solemnes, concurridos por diver-
sas clases de personas: unos, para luchar y disputarse
las coronas: otros, para comerciar; y los mas nobles,
para gozar exclusivamente del espectaculo. Del mismo
modo, en la vida unos nacen esclavos de la gloria;
otros, cazadores de riquezas; y, un peguefio nimero,
filésofos, amantes de la sola verdad.
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El estado natural del filésofo es el estado de ad-

miracién, que proviene de la ignorancia de las causas
cuyos efectos se nos manifiestan. Persigue el filésofo,
como fin, huir de esa ignorancia, y, por consecuencia,
tiende a saber nada méas que por el saber mismo .

No son realmente amigos de la sabiduria, los que
buscan la ciencia no por amor de la verdad sino por
espiritu de lucro; o por vanagloria, para ser cono-
cidos y aplaudidos, para que se sepa que saben —sciunt
ut sciantur— segtin la vigorosa expresién de San Ber-
nardo. Porque quien desea algo en mira de otra cosa,
ama mas esta cosa que lo que directamente busca en
vista de ella.

Cuando de la filosofia se trata, el fin de la cien-
cia —adquisicién de la verdad—, debe confundirse
con el fin del conociente, debe constituir el bien que
el investigador busque para si en sus estudios. “En
cuanto a mi —escribia Agustin en el solitario retiro
de Cassissiacum—, la tinica cosa que amo por ella
misma es la sabiduria; todo el resto, si deseo tenerlo
y temo perderlo: vida, tranquilidad, amigos, es por

la sabiduria" *°.

Pero a poco que se profundice en el analisis, se
apercibe que tal independencia en el orden de los fines
no es absoluta ni para el deporte ni para la filosofia.

Si bien se observa, en el orden de la razén —al
cual debe el hombre conformar sus actos so pena de
dejar de serlo—, la delectacién engendrada por el jue-
go se encamina al reposo o recreacién del alma, que
no son buscados por si mismos sino en vista de los
actos que se han de realizar mas tarde, a fin de que
podamos aplicarnos a ellos con renovado vigor *7.

Las fuerzas humanas, tanto corporales como es-
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pirituales, son finitas; los actos, en consecuencia, de-
ben serles proporcionados segiin una cierta medida.
Fxcedida esa medida por la duracién o vehemencia
del trabajo, se quiebra la natural armonia y sobreviene
la fatiga.

El cansancio fisico desaparece por la quietud cor-
poral. La fatiga del espiritu no se resuelve por la ce-
sacién de toda operacién —lo que seria imposible en
el estado de vigilia—, sino por la delectacién.

El juego, el deporte, interrumpida la tensién del
estudio, nos suministran esa delectacién reconstitu-
yente. Por eso son necesarios. Sélo una falsa austeri-
dad puede atreverse a proscribirlos. La austeridad ra-
zonable, virtuosa, no excluye todos los placeres sino
tan solamente los superfluos o desordenados.

A propésito de la eutrapelia —virtud reguladora
de los entretenimientos—, transcribese en la “Suma
Teolégica” este consejo de San Agustin: "Quiero que
ahorres tus fuerzas; porque conviene al sabio aflojar
de cuando en cuando la atencion del espiritu concen-
trado en las cosas serias'’; y recuérdase esta anécdota
referida en “Collationibus Patrum’: Ciertos indivi-
duos se escandalizaron de encontrar a San Juan ju-
gando con sus discipulos, visto lo cual el evangelista
pidié a uno de ellos, que llevaba un arco, tirase unas
flechas, v luego de haber disparado varias preguntéle
si podria repetir continuamente ese ejercicio. Como
el arquero le respondiera que de hacerlo el arco se
romperia, el apéstol anadié que igual cosa ocurriria
con el espiritu del hombre si estuviese siempre en
tension ',

Y en el Gltimo capitulo que Santo Tomés escri-
bié para su obra “De Regimine Principum” —conti-
nuada luego por Tolomeo de Lucas—, insiste en que
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sin amenidad la vida del hombre no puede prolongar-
se largo tiempo: absque amoenitate vita hominis diu
durare non possit, de igual manera que la fecundidad
de un campo, constantemente puesta a contribucion,
termina por agotarse. Danda est remissio animis —es-
cribia Séneca a Sereno—; es preciso dar tregua al es-
piritu, para que sus fuerzas y su ardor se renueven
con el reposo .

Comiinmente se olvida que la delectacién del
juego se subordina a ese fin debido, razonable. Son in-
numerables los que asignan al juego un valor de fin
en si, haciéndolo el eje de su existencia, como aquellos
insensatos que violan el orden natural al desear como
fin lo que es un simple medio, ¥ de quienes dice la
Escritura: Aestimaverunt lusum esse vitam nostram.

No hemos sido creados —escribe Cicerén en su
“De Officiis’”’— para las diversiones y juegos, sino
méas bien para habitos severos, para aficiones més
graves vy mayores, No es que deba fulminarse contra
aquéllos interdiccién absoluta. Ya hemos dicho que
son necesarios, pero si en algo se impone la mesura
es en esta materia: asi como en los alimentos un poco
de sal es suficiente, asi también un poco de placer
basta para sazonar la vida *.

Lejos, pues, de que corresponda apetecer el de-
porte como fin absolutamente Gltimo, viene él mismo
a supeditarse a la contemplacién de la verdad, en tanto
que la delectacién que produce contribuye a reparar
las fuerzas del espiritu.

Lo cual nada de extrano tiene, porque del mismo
modo que todas las ciencias particulares estin orde-
nadas a la filosofia, todas las operaciones y oficios de
la vida humana, si se los aprecia debidamente, parecen
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al servicio de los que contemplan la verdad, se ordenan
a la especulacién intelectual como a un fin.

La perfeccién del acto contemplativo requiere,
en efecto, la incolumidad corpérea, que presupone los
trabajos serviles, el comercio y demés ocupaciones que
proporcionan las cosas necesarias para la vida y con-
servacién de la salud. Requiere igualmente la quietud
interior, la calma de las pasiones cuyo tumulto desvia
el alma de las cosas inteligibles para inclinarla a las
sensibles; a ella proveen las virtudes morales y la
prudencia. Reclama finalmente la paz exterior e inte-
rior, la tranquilidad del orden, que al gobierno de la
vida civil incumbe asegurar: la verdadera misién de
la politica es arreglar todas las cosas de suerte que el
mayor nuimero de hombres pueda mas ficilmente,
méas seguramente y durante mas largo tiempo, entre-
garse a las ocupaciones superiores: politica est minis-
tra sapientiae —decia Santo Tomés— porque sin duda
ella introduce a la sabiduria, prepéarale el camino como
el portero al rey, sicut ostiarius ad regem .

Desde el juego intrascendente hasta la compleja
y delicada actividad politica justamente entendida,
todo, por tanto, se encamina a la contemplacién de
la verdad: omnis humana operatio ordinatur ad spe-
culationem intellectus, sicut ad finem *.

¢ Quiere decir, por consiguiente, que la felicidad
humana es —segln ensenaba Aristoteles— un acto
de pura contemplacién, vy que el conocimiento de la
verdad es el fin supremo, absolutamente altimo, que
a nada se subordina?

Distingamos: no todo conocimiento es el fin su-
premo del hombre. Unicamente podemos afirmarlo de
la Soberana Verdad *. Y atin, no contemplada de una
manera general y abstracta —como el Estagirita nos
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lo propone y como las fuerzas solas de nuestra imper-
fecta inteligencia lo permiten—, sino de esa manera
real y concreta que, con la indispensable ayuda sobre-
natural que ha de prestarle el "Padre de las luces”,
sera la vision cara a cara del Principio al cual estan
suspendidos el cielo y la naturaleza entera. Mientras
permanezcamos en esta vida, ordenar la especulacién
tan soélo a ella, es agostarla en su tallo, es traicionar
como fariseo de la inteligencia: quien se considera
preste de la metafisica —escribe Maritain—, en rea-
lidad se inciensa a si mismo delante un tabernaculo
vacio *; si la especulacién es un fin, el que contempla
debe levantarla hasta ese mismo Principio que se lla-
ma Amor y Caridad, ¥ que aqui abajo es preferible
amar antes que conocer. En esta tierra, “el menor
Atomo de caridad —comenta Sertillanges— nos apro-
xima mas a la verdadera Ciencia, que todo el orgullo
de lo que se denomina la ciencia™ *.

SOBERANO DESINTERES

Scientioe speculativae non sunt ad utiltatem in-
ventae, sed propler ipsum scire,
SANTO TOMAS, “In Meraphysicam
Aristotelis”.

El deportista se distingue hoy del “profesional”
por el caracter desinteresado de su esfuerzo, por la
renuncia a todo emolumento: hasta la compensacion
pecuniaria del tiempo invertido le esta prohibida.

En las olimpiadas la corona consistia en una rama
verde, retorcida, de olivo salvaje; en el [stmo era de
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pino, y de apio silvestre en Nemea: frutos cogidos
en los arboles sagrados de Apolo constituian el premio
del triunfador en los juegos piticos. Recompensas que,
claro esta, provocaban una mueca de desdén en el
romano positivo, ¥ llenaban de asombro al codicioso
persa para quien resultaba inconcebible de que se pu-
diese luchar por otra cosa que no fuera la riqueza.

Por lo que hace al filésofo, si —como hemos
visto— ambiciona la verdad por la verdad misma,
como exclusivo remedio a la ignorancia de las escon-
didas causas, es indudable que realiza también un es-
fuerzo perfectamente desinteresado. Platén observa
que hasta los primeros filésofos hubieran estimado
injuriosa para su ciencia, cualquier preocupacién uti-
litaria.

Cuando se pone de relieve este caracter antieco-
némico, frecuentemente se habla de la “inutilidad”
de la filosofia, v se califica a la inteligencia —como
lo hace Ortega y Gasset— de “funcién predominan-
temente inttil: un maravilloso lujo del organismo,
una inexplicable superfluidad” *.

No creemos que estas expresiones se tomen a
la letra. Convendria, sin embargo, precisar. Es qtil
todo aquello que se acomoda a un fin: bonum ordi-
natum ad finem dicitur utile . Luego, si la ciencia
es naturalmente deseada por el hombre como fin, tan
naturalmente como aspira a la satisfaccién de sus ne-
cesidades corporales, la filosofia es Gtil aunque de una
utilidad espiritual. No sélo tenemos necesidades mate-
riales sino también intelectuales, y cuinto permite
satisfacer cualquier género de necesidad, es evidente-
mente util.

Esto sentado, si reconocemos como corresponde
la justa primacia de lo espiritual —spiritualia sunt
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temporalibus potiora—, el estudio de la filosofia re-
sulta una de las cosas méas humanamente ftiles. Se-
guros de alborotar a los beocios incontables y de pro-
vocar la censura de otros que si no lo son viven
menos principalmente in sensibus u olvidan que el
hombre es sobre todo espiritu, no vacilamos en re-
petir estas nobles palabras de Jacques Maritain: “Mu-
cho més necesidad tenemos de metafisica que de car-
bén: de sanear nuestros intelectuales valores de cambio,
todavia més gue nuestra moneda; de establecer nues-
tra vida de acuerdo con las leyes del ser, bien mas
atin que de asegurar nuestra provisién de harinas; la
cuestién de la luz de los primeros principios es mucho
més importante para nosotros todos que la cuestion
del petréleo” **. Una portentosa maravilla es ir de
Buenos Aires a Paris en tres o cuatro jornadas aéreas;
pero el progreso técnico no resiste a la comparacion
con un perfeccionamiento moral o espiritual, ni ge-
neralmente vale lo que el alumbramiento, en el arte,
de una verdadera obra maestra.

Creemos que Santo Toméas habria seguramente
hecho suyas —aunque asigndndoles un muy distinto
sentido— las palabras de su desconsiderado adversa-
rio, el franciscano inglés Rogerio Bacon: philosophia
secundum se considerata nullius utilitatis est, preci-
samente porque no le hubiera costado suscribir tam-
bién —como dice Sertillanges— esta otra proposicién
de apariencia paradojal: lo indtil es lo que hay de
mas bello y de mas precioso. . . _

De suerte que, cuando se oye mentar la gloriosa
inutilidad de la filosoffa, menester es entenderla en
el sentido de esfuerzo antieconémico, que no conduce
a objetivos précticos y que no sirve para satisfacer
necesidades del orden material, en contra de lo que

LS
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Descartes queria hacer de ella: un instrumento para
erigirnos en amos ¥ pDEEEdurea de la naturaleza y
asegurar nuestro bienestar *

Antes que Descartes, el otro Bacon —Francis—,
habia iniciado la oposicién fundamental entre el pri-
mado de la teoria que caracterizaba al helenismo de
la Edad Media, ¥ el pragmatismo moderno que, bajo
formas multiples v casi infinitamente variadas, con-
cuerda en ver, en la eficacia practica de la idea, no
s6lo la mas segura sefal de la verdad, sino también
la esencia misma del conocimiento. Lo que el canciller
Bacon detestaba en la escolastica, era precisamente
esa filosofia que no define la verdad en términos de
utilidad. La odiaba propter operum sterilitatem, por-
que —como explica Dewey— el pensamiento medio-
eval fué ocioso, no fabricante: it was otiose, not ope-
rative

De ese cardcter desinteresado deriva cabalmente
uno de los mayores obsticulos para su difusién en el
mundo actual, adorador de Mammoén *, en el cual se
ha subvertido la dependencia jerarquica de lo material
a lo espiritual, pasando el dominio ¥y regulamun de la
vida humana integra a las potencias econdmicas.

¢Cémo propagar el entusiasmo de un conocimien-
to puramente especulativo, que no ofrece la alucinante
receta de la fortuna, en una época utilitaria que obliga
a la inteligencia a sudar dinero, persiguiendo la exclu-
siva aplicacion industrial de la ciencia; v que, en su
profanacién, ha llegado hasta el colmo de apreciar la
verdad de una doctrina por sélo sus resultados prac-
ticos? ¢No serd predicar en el desierto cualquier ten-
tativa de esa naturaleza que se realice en tiempos tan
rudamente materialistas y sobre todo en un pais como
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el nuestro, absorbido por actividades epidérmicas y
sujeto durante tantos anos al yugo agobiador del po-
sitivismo al punto de que la creacion de su Facultad
de Filosofia y Letras tuvo la virtud de provocar "un
estallido de protestas y burlas, testimonio de la mas
lamentable incomprensién 2"

Es obra santa luchar hoy sin descanso, particu-
larmente entre nosotros, a fin de que no acoja al puro
intelectual el mismo desprecio hiriente que gastaba
el romano para con el graeculus artista o filésofo. En
la recia pugna serd nuestro aliado el propio interés
del adversario, porque todo estrecho y rastrero uti-
litarismo seca la fuente de los inventos practicos ¥,
a la postre, se torna suicida.

Hagémosle recordar a ese adversario que la vis-
cera cordial de la técnica es la ciencia pura; que si el
entusiasmo por ésta se embota, aquélla “‘sélo puede
pervivir un rato, el que le dure la inercia del impulso
cultural que la cred. Se vive con la técnica, pero no
de la técnica. Esta no se nutre ni respira a si misma,
no es causa sui, sino precipitado dtil, practico, de
preocupaciones superfluas, impracticas™ *. Hagamosle
comprender que los progresos mecanicos méas nota-
bles, que las mas admiradas y audaces conquistas de
la industria, no habrian podido hacer su magnifica
apariciéon si no les hubiera precedido —tal vez algu-
nos siglos antes— el esfuerzo ‘‘deportivo’ de sabios
trabajados por la mera sed de saber. Que el acaudalado
negociante que llena parte de sus dilatados ocios sur-
cando el océano en las feéricas “ciudades flotantes ,
recuerde lo que el arte de la navegacién deke a las
puras especulaciones de los gedmetras griegos sobre
las secciones cénicas; y que, si un calculo exacto de
la posicién o un entrecortado S.0.S. conducido presu-
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rosamente por las aladas ondas hertzianas le preserva
del pavoroso naufragio, bendiga reconocido a la noble
y desinteresada teoria.

Es preciso desterrar el generalizado prejuicio de
que la utilidad, en el sentido estricto de finalidad prac-
tica, preside y debe presidirlo todo en el universo.

Ni siquiera en el orden de la naturaleza, —donde
suele creerse que la inutilidad constituye el escandalo
cientifico "'como la contradiccién es el escandalo 16-
gico'—, la finalidad practica predomina de una ma-
nera absoluta en ninguna parte y, en muchos casos, so-
lamente se aplica en débil medida. Reparamos en él
“una multitud de caracteres puramente ornamentales
y sin utilidad practica. Los dibujos de un ala de ma-
riposa no sirven para nada, aunque todo sea alli 16-
gicamente necesario (con relacién a una cierta idea
gratuitamente escogida)’'.

Las hojas y las flores son ciertamente organos vi-
tales de la planta; pero no es el fin practico el que
determind la eleccién de su forma, de su color o de
su perfume especificos. “¢ A qué responde la'inmensa
prodigalidad, el pasmoso derroche de formas, de colo-
res v de perfumes que nos ofrece la naturaleza? ¢A
qué la diversidad de las especies? Todo podria hacerse
jcon cuanta mayor sencillez! El mundo entero podria
estar lleno de seres cuyo progreso se aseguraria de
manera mucho maés rapida y practica. El criterio de la
utilidad, integra y uniformemente aplicado a los rei-
nos naturales, es singularmente contestable" *.

En el orden del espiritu, con mayor razén debe-
mos defender la dignidad e independencia del conoci-
miento en contra de toda pretensién de supeditarlo a
fines practicos; y marcar nuestra mas formal disiden-
cia con la teoria bergsoniana de acuerdo a la cual Ja
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inteligencia del hombre estaria orientada naturalmen-
te hacia lo util y subordinada estrictamente a la fa-
cultad de obrar.

Recorriendo las paginas de “L’Evolution Créatri-
ce” comprobamos que, para su autor, no salimos de
lo vago y de lo arbitrario mientras vemos en la inte-
ligencia una facultad destinada a la pura especulacion
en vez tenerla como relativa a las necesidades de la
accién. Segtin Bergson, hemos sido hechos para obrar
tanto o mas que para pensar; o mejor dicho, es para
obrar que pensamos cuando seguimos la impulsién
de la naturaleza. “Uncidos como bueyes de labranza
a una pesada tarea, sentimos el juego de nuestros
musculos y de nuestras articulaciones, el peso del ara-
do y la resistencia del suelo: obrar y saberse obrando,
entrar en contacto con la realidad y atn vivirla, pero
en la medida solamente en que ella interesa a la obra
que se lleva a cabo, he ahi —para el filésofo del de-
venir— la funcién de la inteligencia humana™. Su
primer oficio es el de fabricar instrumentos; su dili-
gencia esencial es la invencién mecénica, de modo
que, si para definir nuestra especie pudiésemos des-
pojarnos de todo orgullo, dirfamos quizA Homo faber
en lugar de Homo sapiens.

Opongamos a esa hipétesis bergsoniana la clari-
videncia del Estagirita y de Tomés de Aquino, quie-
nes demuestran que la inteligencia del hombre se orien-
ta naturalmente al conocimiento especulativo antes que
a la accién, partiendo para ello de la observacién pro-
lija y segura de ciertos hechos primigenios como la
delectacién que acompafia a las percepciones de nues-
tros Wﬂ_ﬁ_dﬂﬂ —especialmente el de la vista, el més
cognoscitivo—, percepciones que nos agradan por si
mismas, independientemente de su utilidad, aunque
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no nos propongamos ningin objeto practico; o como
el reposo que es logrado por nuestro espiritu, no al
obrar, sino cuando ha encontrado la causa o la ex-
plicacién de los fenémenos. Las propias ciencias de la
naturaleza, organizadas de acuerdo al tipo de conoci-
miento conceptual tal como lo entiende Bergson, ¢aca-
so estan orientadas hacia la préactica? ¢No es mas
exacto decir con Jolivet que ellas son ante todo un
sistema de conocimiento desinteresado de la realidad
sensible **?

“La inteligencia humana —escribe Ortega y
Gasset— tiene sus normas interiores y exclusivas, que
se resumen en la pulcra y serena contemplacion del
Universo. Quien no sienta la soberana fruicién de ver
lo real, sin necesidad de més, quien no se sienta arras-
trado por ese entusiasmo visual —Platén llama a los
hombres cientificos filoceamones, los amigos de mi-
rar— que no ejerza profesién propiamente intelec-
tual. Irremisiblemente, el pensamiento que es desvia-
do hacia una norma practica, queramos o no, se pa-
raliza, se ciega”’. No se trata de menospreciar la téc-
nica, el pensamiento préctico, sino de convenir en
que, tales como las cosas son, la inteligencia nos apa-
rece ‘‘como una actividad que es primariamente de-
portiva y sélo secundariamente utilitaria”,

";I:-‘

Prosigamos el paralelo.

Por lo mismo que la filosofia y el deporte son
desinteresados, presuponen la satisfaccién previa de
las perentorias necesidades vitales, un cierto reposo
asegurado, horas exentas de econémicos cuidados.

El que carece de lo necesario tiene que trabajar
pane lucrando, en vez de filosofar, aunque esto dlti-
mo sea en absoluto més excelente que aquello: suce-
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de a menudo, por desgracia, que el hombre deba pre-
terir lo méas apetecible en si y atender, en cambio, a
lo indispensable para la vida *.

Los atenienses mantenian en el Pritineo a sus
atletas sobresalientes, a costa del Estado. Los egipcios
concedian un gran solaz a la casta de los sacerdotes,
para que, librados de otros menesteres, pudieran en-
tregarse enteramente al estudio; y asi fué que, cien-
clas abstractas como las matematicas, tuvieron su cu-
na a orillas del Nilo.

Pero nuestro mundo moderno, que ha impuesto
al hombre “el jadeo de la maquina y el movimiento
acelerado de la materia’’, dominado por una concupis-
cencia infinita, invadido “por la barbarie de lo 1til”,
es bien poco tierno para con los trabajadores de la in-
teligencia; no se cuida de ponerlos al abrigo de las
miserias del siglo, a fin de que les esté permitido des-
arrollar sus aptitudes méas delicadas. Al contrario,
—apunta Valéry—, nuestra sociedad, enteramente
exacta y material, es demasiado notable por la im-
potencia en que se encuentra de dar a los hombres
del espiritu un puesto neto y llevadero en su gigan-
tesca y grosera economia .

A la necia y despiadada indiferencia —cuando
no malevolencia—, que impide una organizacién en
la que el hombre esté en condiciones de aportar la
maxima energia para la actividad especificamente hu-
mana del conocimiento, contrapongamos el respeto y
el amor por el ocio proficuo del intelectual, que puede
dejar al mundo una parcela mas de verdad. Y fomen-
temos el progreso econémico en cuanto acreciente las
posibilidades de una vida superior; en cuanto permita
ese ocio digno suministrando las cosas necesarias para
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la existencia, condicién meramente secundaria y como
instrumental del perfeccionamiento del espiritu.

No hemos de llevar la reaccién, sin embargo,
hasta caer en el otro extremo de sostener que toda
elevada cultura, individual o colectiva, exige ineludi-
blemente la acumulacion de grandes recursos mate-
riales.

Considerando el problema desde el punto de vista
social, es una ilusién corriente “querer salvar las co-
sas del espiritu empezando por ir a traer, para ser-
virlas, los mas poderosos medios del orden mate-
rial” ¥': v es asimismo un difundido error el creer que
basta desenvolver econémicamente una nacion, para
que le sea concedida, por afadidura, una cultura su-
perior, como si las ideas fuesen la recompensa super-
erogatoria de las finanzas présperas. Justamente un
economista, y a proposito de la Repiblica Argentina,
ha escrito estas sensatas palabras: “para crear elevada
cultura en un pais, hace falta una limitacién de la
actividad préctica, una reserva de la atencion y del

esfuerzo, en beneficio de las tareas desinteresadas del
espiritu’ %,

Desde el punto de vista del individuo, la abun-
dancia de bienes exteriores también resulta, como
ocurre con la extrema pobreza, un impedimento para
la vocacién contemplativa. En el caso de la indigen-
cia, la ansiedad por el sustento, y en el de la riqueza,
la solicitud por las cosas temporales que la componen,
turban la quietud del &nimo necesaria al contemplante.
La solucién exacta sintetizala el Cardenal Cayetano
al comentar un texto de Santo Tomas en estos térmi-
nos: “Los bienes materiales cuanto més reducidos,
siempre que sean suficientes, tanto menos obstaculi-
zan la contemplacién” *. De ahi que sea conforme a
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la recta razén despojarse de las riquezas superfluas
para vacar al estudio de la sabiduria, segtin San Je-
rénimo refiere que lo hizo el opulento Crates de Te-
bas, quien, yendo a Atenas para filosofar, despren-
diése de una gran cantidad de oro, magnum auri pon-
dus abjecit.

La filosofia, en suma, no es ocupacién priva-
tiva del gran senor. El filésofo se amolda a la natura-
leza, v ésta se contenta con poco segiin Séneca escri-
bia a Lucilio: natura minimum petit.

ACTIVIDADES EMINENTEMENTE
DELECTABLES

Ludus delectabilis est, et contemplatio saprentiae

maximum delectario habet.
SANTO ToMAS, “Super Boetium de

Hebdomadibus™.

Hablar del placer del deporte cuando jévenes y
viejos, hombres y mujeres corren tras de él con in-
cansable y contagioso entusiasmo, nos parece super-
fluo: en ese terreno, Ortega y Gasset llega hasta
oponer su ‘‘aire jovial, burlén”, al “gesto triste’’, a la
tensién dolorosa del trabajo.

¢Y el de la filosofia? Comentando un capitu-
lo de la “Etica a Nicomaco”, el Doctor Angélico nos
responde al respecto. Quien halla su goce en las co-
sas materiales —nos dice—, en cierto modo mancilla
su sensibilidad por el apego a lo que es bajo. El que
encuentra su satisfaccién y su placer en lo que mu
o cambia, no puede tener delectacion durable, desde

que ella se desvanece tan pronto como pasa el objeto
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que la cﬂt:lﬂtitl'l}'ﬂ. La filosofia, en cambio, procura
goces admirables, puros y duraderos, en la contempla-
cién de la sabiduria. La pureza de tales delectaciones
dimana de la inmaterialidad de las cosas sobre que
versan. Su duracién y solidez descansan en la inalte-
rabilidad y permanencia de esas mismas cosas. La es-
peculacién comporta dos fases: en la primera se in-
vestiga la verdad; en la segunda se contempla la ver-
dad va descubierta y conocida. Y esta ultima, como
término v fin de la inquisicién, es la mas perfecta,
de modo que el goce resulta mayor en la consideracion
de la verdad hallada que en su bisqueda *.

Para el que la ama sin segunda intencién, la
verdad reserva premio inefable. Es tan execelente-
mente buena la especulacién, que basta aislarla de los
fenémenos sensitivos concomitantes para apercibirse
de que en si misma siempre agrada: podemos apli-
carle lo que la biblica sentencia expresa de la sabidu-
ria: “ni en su conversacion tiene rastro de amargura,
ni causa tedio su trato, sino antes bien consuelo y
alegria’. '

La operacién que se ajusta a la naturaleza pro-
pia de un ser le es agradable, deleitosa. Pues bien, la
contemplacién conviene al hombre en tanto que su
naturaleza es la de un ser racional: a este titulo, todo
individuo de la especie humana desea naturalmente
la ciencia v, por ende, se complace en el conocimiento
de la verdad.

Placer que es uno de los méas grandes a que pue-
de aspirar y que en alto grado supera, absolutamente
hablando, al goce corporal o sensible, segin lo de-
muestra Santo Toméas ' mediante el anélisis de los
tres elementos esenciales de la delectacién, producto
de la unién consciente de un sujeto con su objeto
connatural.
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Por lo que hace al sujeto, el intelecto es mucho
més noble y cognoscitivo que los sentidos; en cuan-
to al objeto, el bien espiritual es mayor y mas que-
rido que el material, al punto que los hombres se abs-
tienen de las voluptuosidades maximas para no per-
der el honor que es un bien inteligible; y en lo to-
cante a la unién del objeto y del sujeto, ella es, en la
delectacién intelectual, més intima —porque los sen-
tidos se detienen en los accidentes exteriores de la
cosa, mientras que la inteligencia penetra hasta su
esencia—; mas perfecta —porque existe simultanea-
mente toda integra, a diferencia de los placeres sen-
suales en los que hay algo que pasa y algo que se es-
pera como el coronamiento de la obra—; y mas fir-
me —porque los bienes del espiritu son incorruptibles
y no efimeros como los del cuerpo. (Lo que no em-
pece que, consideradas no ya en si mismas sino con
relacién a nosotros en quienes el espiritu esta ase-
diado por la materia, las delectaciones corporales pue-
dan parecernos mas vivas, ser mas anhelosamente
apetecidas y percibidas con mayor facilidad).

Ese deleite de rara calidad —que se acrecienta
atin cuando se refiere a la verdad filosé6fica, en razén
de la excelencia de su objeto: propter excelentiam rei
contemplatae— seguramente es causa, en buena par-
te, de lo que Sertillanges llama la exquisita perenni-
dad del verdadero intelectual: “"Parece escapar —es-
cribe— a aquellas tristezas de la edad que infligen a
tantos hombres una muerte anticipada. Permanece
joven hasta el fin. Se diria que participa de la eterna
juventud de la verdad. Maduro muy temprano, en la
mayoria de los casos continia maduro todavia, in-
tacto y sin agrura, cuando la eternidad lo recoge™ *.
Tentados estamos de aplicarle por nuestra parte, la
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comparaciéon del salmo primero de David: él es como
o] arbol plantado junto a la corriente de las aguas,

que da su fruto en el debido tiempo, y cuyas hojas
e mantienen siempre verdes. . .

Sin embargo, todo en esta vida, sin exceptuar lo
mas placentero. y envidiable, tiene su precio en mo-
neda de sufrimiento. Seria muy extrafio que el agui-
jén doloroso faltara en estas actividades de un ser
“nacido para penar —segin la melancélica expresién
del profeta Job— asi como el ave para volar” **, Ene-
migas ambas de la improvisacién, ¢no exigen acaso
un despliegue de rudos y mortificantes esfuerzos?

¢Para qué ocuparme de los sacrificios de toda
indole que supone la estricta disciplina del training,
es decir, la preparacion gradual, metddica, perseve-
rante del deportista? ¢Quién no ha leido, al aproxi-
marse algin encuentro sensacional, hasta los mas in-
significantes pormenores del adiestramiento, si “en
pocos anos hemos visto crecer la marea del deporte
en las planas de los periédicos haciendo naufragar
casi todas las carabelas de la seriedad’?

Los atletas de todos los tiempos se doblegaron,
para lograr el triunfo, a férrea observancia. El compe-
tidor olimpico juraba al descender a la arena haberse
ejercitado cuidadosamente por lo menos diez meses
consecutivos **, El corredor, consumido en el estadio
por el deseo de ‘alcanzar victoriosamente la meta,
atormentaba su infancia, soportaba frios ¥y calores,
huia del vino y del amor debilitantes:

Qui studet optatam cursu contingere metam,

Multa tulit fecitque puer; sudavit et alsit;

Abstinuit Venere et vino ...

Antes que Horacio, en el octavo libro de las
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“Leyes” Platén concretamente recnrtilaba la historia
de lccas de Tarento, el cual, con la mira de conseguir
la victoria en los juegos olimpicos, de tal manera se
consagrd a su arte y tales progresos hizo en cuanto a
adquirir fuerza y templanza, que durante :zl tiempo
de sus ejercicios guardé la (mas absoluta continen-
cia ® También el apéstol San Pablo,. para estimular
a los corintios en la lucha por la corona. imperecede-
ra prometida al cristiano, les escribia: Ornn.m_ autem,
qui in agone contendit, ab omnibus se abstinet: et
illi quidem ut corruptibilem coronam accipiant: nos
autem incorruptam *'.

Qi de la creacién de la ciencia pura se trata, no
hay que imaginarse —dice Ortega y Gasset— que
“porque sea un lujo es una actividad indolora que no
requiere esfuerzo y pena. Todo lo contrario: es aun
mas dificil, mas laboriosa, de mas gigante esfuerzo.
¢No se advierte la magnificencia misteriosa de esta
paradoja? El organismo humano, al producir ciencia,
se impone un esfuerzo herciileo sin utilidad (practica
inmediata) previsible".

Sostener que la especulacién filoséfica es dificil
y va acompaiada de fatiga y pena, no es contradecir
lo que antes hemos afirmado sobre la inclinacion na-
tural del hombre a la ciencia y sobre el caracter emi-
nentemente delectable de la actividad contemplativa.

El deseo de saber es de aquellas inclinaciones na-
t';“_aiﬂ que no llevan en si mismas el principio su-
h.clente para su satisfaccién. En esa clase de tenden-
g —observa Silvestre de Ferrara— puede mediar
dlhf:ultad y sufrimiento en la conquista de aquello
hac,*:1z.|, lo cual se dirigen **. Aunque el deseo de saber
facilite esencialmente la adquisicién de la ciencia, no
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excluye las molestias provenientes de impedimentos
extrinsecos. _

Dos contrarias propensiones luchan en el hom-
bre con relacién al conocimiento: el espiritu le im-
pulsa a desear la ciencia mientras que el cuerpo le in-
clina a evitar el esfuerzo que su obtencién reclama.
Eminentemente agradable es la especulacién en si,
pero como en los trabajos intelectuales el espiritu hace
uso de las facultades sensitivas que obran por medio
de los érganos corporales, la pena a veces se mezcla,
indirectamente, a la contemplacién de la verdad *.

Ademaés, el universo de las cosas materiales cons-

tituye nuestro medio propio: es el que se encuentra
al alcance inmediato de la inteligencia. Abandonarlo,
para concentrar el intelecto en lo suprasensible, com-
porta cierto cansancio del sistema organico, tanto ma-
yor cuanto més grande sea el alejamiento de los sen-
tidos, punto de arranque de todo conocimiento hu-
mano *’,
Aparte de la fatiga o sufrimiento a que acaba-
mos de referirnos y que por accidente suele unirse al
acto contemplativo mismo, hay que tener presente
también las privaciones y sacrificios que preparan la
contemplacién de la verdad.

Pese a las delusorias apariencias, y no obstante
sus inapreciables recompensas, la vida del intelectual
es un silencioso y oculto heroismo. Los hombres lla-
mados “de accién'’, en su mayoria ni siquiera sospe-
CI?an la tenacidad, la formidable dosis de viril ener-
gia, de paciencia, de perseverancia, de reconcentra-
miento y hasta de coraje que requiere la labor de pen-
sar: de buena gana tratarian de perezoso al filésofo
que se empefia en conocer la verdad, ¥y facilmente ol-
vidan las renuncias sin cuento que ésta impone a sus
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esclavos. Tal incomprensién engendra todavia, como
agravante, un aislamiento frecuentemente amargo pa-
ra el intelectual.

Fundéndose en reflexiones de esta indole sobre
la mortificacion que supone el trabajo filoséfico, Ri-
maud le asigna una positiva virtud purificadora que
hace progresar notablemente en lo que los autores
ascéticos llaman la via iluminativa. Y agrega: “Con-
duciéndonos bien pronto al limite de nuestro esfuer-
zo, a las playas extremas de nuestro saber, nos esta-
blece en la luz matutinal de nuestra nada. Esta con-
fesion de humildad impregnando nuestro deseo de
construir el conocimiento, de juntar las verdades, nos
dispone a ver el mundo tal cual es, el hombre en su
verdadero lugar, Dios en todas partes. Ahora bien,
ver a Dios por doquier y verificar la inconsistencia
de todo lo creado, es alcanzar los umbrales de la vida
de unién' ™.

La tensién unificadora del intelecto especulativo
—insistimos— es adversa a la inclinacién de nuestra
naturaleza corporal que nos mueve a dispersarnos en
ese mundo de las cosas sensibles al que antes nos re-
feriamos. Y para que ella rinda sus mejores frutos, el
intelectual habra de renunciar a los placeres degnrde-
nados de los sentidos; refrenar todas las concupiscen-
cias — especialmente las carnales— que derrocan a
la inteligencia de su dominante ciudadela; extirpar
los vicios que '‘aflojan la atencién, la disipan, la des-
vian, v lesionan el juicio mediante rodeos cuyos mean-
dros han escrutado Aristételes y muchos otros des-
pués de él""; desprenderse —a lo menos ﬂﬂP“}:{‘; &'
mente— de las riquezas, purque_au'snhcltn culbﬂ_z
impide la tranquilidad y la continuidad del tll*ﬂ i:'l y
intelectual; y amputar del pulpo del orgullo los
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numerables tenticulos, sometiéndose a la verdad con
perfecta humildad.

¢Un ejemplo? — Lo tenemos magnifico en el
Doctor Angélico.

ueriendo entregarse por entero al Dios de la
verdad, Tomés de Aquino —escribe su hermano de
religién el R. P. Sertillanges— habia de buscar y en-
contrar elementos de luz en los votos monasticos.
Por la pobreza se deshace de los bienes exteriores;
podré olvidar que es principe; no tendra nada que ad-
ministrar, garantir, ni menos codiciar; las manos abier-
tas en el azul, no sentird sino lo impalpable, y tinica-
mente la luz, no el oropel de las inutilidades tempo-
rales, brillard entre sus dedos. Por la castidad se li-
bera de las exigencias de su cuerpo y de su corazon;
en el suefio de la torre los angeles cifiéronle con el
cingulo chispeante: el deseo fué quemado en él. ¢Cé-
mo pensar, y pensar sabiamente, en medio de las
turbaciones de la carne, de esas alternativas de con-
cupiscencia, de furia, de decepciones, de arrepenti-
mientos, de recaidas que devoran las fuerzas del al-
ma, v bajo el peso de esas cadenas, remachadas por
el hébito, que traban sus movimientos? El anhelo de
los falsos goces ¢no hard palidecer, como fumoso
brasero interpuesto, la limpida estrella lejana? Y por
la obediencia simplifica su vida, para no tener otra
responsabilidad que la de su trabajo, para dar a éste
las seguridades providenciales que lo haran una obra
eterna, querida y protegida desde lo alto, no el efecto
de una voluntad de hombre.

Sélo gracias a esos votos monasticos, comple-
mentados por el espiritu de humildad, que le movera
a rehusar las dignidades y despreciar las lisonjas; el
espiritu de prudente mortificacién, que le mantendra
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dentro de los limites de

ot una razonabl :
espiritu de silencio y de e templanza; el

soledad, que es el padre del

pensador profundo, del inventor de las conexiones
ideales, del captador de fuﬂntes, del gue quiere crear
luz y sabe que ésta se amasa en las sombras; v, el
espiritu de desprendimiento en la misma labor inte-
lectual, que le dar el valor para evitar toda disper-
sion, concentrarse en su objeto y sacrificar, no obs-
tante poseer aptitudes universales, cualquier accesoria
curiosidad, pudo Santo Tomas colocarse con respecto
a la verdad en un estado de receptividad tan perfecto
como depende del humano arbitrio ®.

En suma: toda conquista del conocimiento —se-
giin escribia Nietzsche en “La voluntad de poderio”—
no se logra sino a fuerza de valor, de dureza consigo
mismo. Un conocimiento que se adquiere sin esfuer-
70 nada tiene de filoséfico, habia dicho por su parte
el Estagirita. Pero no hay que arredrarse. Recuerden
los ardientes que el regocijo del triunfo guarda pro-
porcién con la violencia y riesgos del combate. Q:.:nutu
fuit majus periculum in praelio —leemos en las Ct?n-
fesiones” de San Agustin— tanto es gaudium majus
in triumpho. Y la delectacién de la terrena vu:i;;:miu con-
templativa es un anticipo de esa beatitud a mdul:a :
inamisible que se consuma para los justos f-"-l‘a“ e E;lla
trando en el gozo de su Sefior pueden fijar la mixa
de su espiritu en el foco mismo de la luz incircuns-

cripta.




CAPITULO 1l
FILOSOFIA Y METAFORA

“La metafora es probablemente la potencia mas
fértil que el hombre posee. Su eficiencia llega a tocar
los confines de la taumaturgia ¥ parece un trebejo de
creacién que Dios se dejé olvidado dentro de una de
sus criaturas al tiempo de formarla, como el cirujano
distraido se deja un instrumento en el vientre del
operado’.

¢A quién pertenece este ditirimbico elogio de
la metafora? — Pues a “uno de los doce pares del in-
telecto europeo” ?, a don José Ortega y Gasset. Lo
tomamos de su libro titulado “La deshumanizacion
del arte”. Anteriormente, el reputado ensayista es-
pafiol habia escrito, en el segundo centenario del na-
cimiento de Kant, un “estudio filoséfico” —incluido
en “El Espectador”, tomo IV— donde explana su ad-
miracién por la metafora a la que considera “instru-
mento mental imprescindible” y “forma del pensa-
miento cientifico’.

Sin la metafora, —nos dice Max Miiller— no
podemos figurarnos cémo, ninguna lengua, habria ja-
més conseguido elevarse por encima de los méas sim-
ples rudirhentos. Para enriquecer un idioma —apunta
Brunetiére— habra medios més aparentes, en cierto
modo, que la metafora, pero ninguno maés legitimo ni
mas conforme a la evolucién natural del lenguaje.

En el dominio de la literatura, Epstein juzga ne-
cesario un diluvio de metaforas para el menor poe-



86 FILOSOFIA Y METAFORA

ma; y Marcel Proust estima que lo tinico que puede
eternizar un estilo es la metéfora. En los tiempos que
corren, son verdaderamente legién los que piensan
que ella constituye el hecho poético por excelencia,
Se llega hasta identificarla con la poesia: ésta es me-
taférica —se afirma— o no es poesia; el poeta vale
cuanto valen sus metaforas y la invencién de una
sola, feliz, maravillosa, deberia bastar para forjar una
reputaciéon. "La metafora —leemos en la tltima pa-
gina escrita por René Boylesve— nos tiene actual-
mente a todos jadeantes; la calidad de una imagen pa-
rece triunfar sobre el total del mejor libro' “.

¢Quién no encuentra en tantas alabanzas sobra-
da incitacién para indagar el positivo valor de este
utensilio del trabajo espiritual encarecido como real-
mente prodigioso?

Interesa dicha investigacién, principalmente, en
lo que atafie a la ciencia filoséfica, pues su pondera-
cién alli resulta por cierto paraddjica. Estamos habi-
tuados, en efecto, a que se nos repita con insistencia
que la terminologia cientifica debe ser propia, riguro-
samente exacta; que la definicién metaférica es vi-
ciosa; que la lengua filoséfica proscribe el vocablo
figurado, causa de error en una exposicién bien razo-
nada; que una metifora no equivale a una demos-
tracién; que ella obscurece el discurso y obstaculiza
la contemplacién de la verdad cubriéndola de enga-
nosos velos, etc.

En cambio, —segiin Ortega y Gasset— ‘cuando
un escritor censura el uso de metéforas en filosofia,
revela simplemente su desconocimiento de lo que €s
filosofia y de lo que es metafora. A ningﬁn"filésufﬂ
—agrega— se le ocurriria emitir tal censura .

Sin embargo, en las obras nada menos que del
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Filésofo —designacién antonomastica con que los es-
colasticos honraban a Aristételes—, en los escritos con-
servados del que Dante en su “Convivio” llama Maes-
tro dell’ umana ragione, hallamos numerosos pasajes
nada favorables, en verdad, al empleo de la metaftora
en las tareas filoséficas.

El Estagirita reprocha a Platén que en su doc-
trina de las ideas éste se contenta con “palabras va-
cias de sentido’” y “metaforas poéticas’. Santo To-
més, genio filoséfico de no menor potencia, en el co-
mentario al tratado de Aristételes “Sobre el alma”,
se adhiere a la censura, criticando en términos gene-
rales la exposicién, més artistica que filosdfica, del
Académico: mala manera de ensenar —dice— fué
la de Platén; todo, en efecto, lo expresd figurada y
simbélicamente, pensando por medio de las palabras
en otra cosa que lo que las mismas significan *. Nun-
ca fué costumbre de la filosofia —confirma Alberto
Magno— encubrir la significacion con expresiones
metafdricas *,

Pero, —sostiene Ortega y Gasset—, cuando
Aristoteles censura contra Platén el uso de metafo-
ras en filosofia, “'no es precisamente para atacar las
de éste, sino, al contrario, para hacer notar que cier-
tos conceptos suyos de pretensiéon rigorosa, como la

participaciéon, no son, en realidad, mas que metafo-
ras’.

Aunque asi fuese —lo que no entramos a con-
siderar—, siempre tendriamos otros textos del Filé-
sofo que no nos permitirian dudar: en la “Poética”
nos dice que las metaforas, si bien confieren elevacién
al estilo, lo obscurecen; en los “Tépicos” insiste so-
bre que “todo lo que se expresa por medio de metéafo-
ras es obscuro; y se puede —contintia— cuando el
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adversario emplea una metéafora, enredarle y preten-
der que no se ha servido de palabras propias, y que
la definicién no es la debida”: v en las “Analiticas
posteriores” —que tratan de la demostracién cientifi-
ca— las condena nueva y méas severamente: deben
ser —expone— excluidas de las definiciones y de los
razonamientos °.

El encomio que Ortega y Gasset hace de la me-
tafora en filosofia, indiscutiblemente ataca, no sdlo
la ensefianza de Aristételes, sino también la opinion
comiin. Toda vez que se ensalza un estilo filoséfico
—el de Santo Tomas o el de Aristételes, por ejemplo—
no deja de mentarse la propiedad de las palabras, la
exactitud escrupulosa de la expresién. Por el contra-
rio, con respecto a Platén, se suele formular el reparo
de los adornos poéticos u oratorios, de las metaforas,
alegorias y mitos que interrumpen la marcha regular
del pensamiento y dificultan su aprehensién ®.

El pensador espafiol, sin embargo, pudiera te-
ner razén contra todos. Cuestiones de esta indole, no
se resuelven jgracias a Dios! por mayoria de votos.
Analicemos, entonces, los motivos en que funda su
admiracién por la metafora.

LA METAFORA Y EL LENGUAJE

Dos usos de rango diferente —seglin Ortega ¥
Gasset— tiene en la ciencia la metafora.

El primero: “Cuando el investigador descubre
un fenémeno nuevo, es decir, cuando forma un nue
vo concepto, necesita darle un nombre. Como una voZ
nueva no significaria nada para los demas, tiene que€
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recurrir al repertorio del lenguaje usadero, donde ca-
da voz se encuentra ya adscrita a una significacién.
A fin de hacerse entender, elige la palabra cuyo usual
sentido tenga alguna semejanza con la nueva signi-
ficacién. De esta manera, el término adquiere la nue-
va significacién al través y por medio de la antigua,
sin abandonarla. Esto es la metafora. Cuando el psi-
cblogo descubre que nuestras representaciones se com-
binan, dice que se asocian, esto es, que se comportan
como individuos humanos”.

La metafora, es, pues, trasposicién, traslacién
de nombre, como lo anuncia su etimologia. No obs-
tante, puede haber —puntualiza Ortega y Gasset—
trasposicién de nombre sin metéifora, cuando una voz
pasa de tener un sentido a tener otro, pero con aban-
dono del primero. “Candidato’ era el hombre vestido
de blanco, atavio de etiqueta en el ciudadano romano
que se presentaba al cuerpo electoral optando a una
magistratura. Hoy es candidato todo el que postula
un cargo o es propuesto para alguna dignidad, cual-
quiera que sea su indumentaria; la palabra ha aban-
donado su sentido primero y no hay metafora.

A nuestro juicio, cabe precisar todavia. La voz
trasladada a un otro significado puede no abandonar
su primer sentido y, empero, no haber metafora.

Acaece comiinmente, en efecto, que el empleo
frecuente de la palabra en su nuevo sentido, la despoja
de su primitivo cardcter metaférico: la voz se adscri-
be también a su nueva significacién y se usa con ella,
propiamente. La palabra “asociacién’, sin haber per-
dido su sentido relativo a vinculacién entre individuos
humanos, forma actualmente parte del tecnicismo psi-
colégico y aplicase, con toda propiedad, al fenémeno

€ conexidon de nuestras imagenes y representaciones,
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fenémeno cuyas condiciones y leyes habfan sido ya
observadas por Aristételes —*“Tratado de la memoria
y de la reminiscencia’’— y se encuentran hoy minucio-
samente estudiadas por Bain en “The senses and the
intellect”’. Igualmente, la palabra “hoja'" dicese, con
propiedad, no sélo de la parte del arbol sino también
de la del libro, de la del arma blanca, etc.

El enriquecimiento de un idioma por la “fructi-
ficacién natural de las metéaforas'”, exige, cabalmen-
te, que en un momento dado dejen ellas de ser tales.
Y poco importa el origen metaférico cuando las pa-
labras han sido habilitadas para sus nuevos significa-
dos; si no fuera asi, deberiamos decir que casi todas las
palabras son metaforas, particularmente aquellas que
usa el filésofo, para cuya formacién, no obstante re-
ferirse a conceptos de cosas no sensibles, ha sido im-
prescindible recurrir —luego veremos por qué— a
voces con significacién material. Cuando llamamos
“Dios” al Espiritu increado, no formulamos una me-
tafora por mas que ese nombre provenga de “arder”
o de “brillar” v que “arder” o "brillar” se digan me-
taféricamente de Dios .

Las raices primitivas de las lenguas, expresan
conceptos de cosas materiales, por cuyo motivo la
etimologia de las palabras que traducen ideas relati-
vas a seres inmateriales, nos conduce invariablemente
i | ﬂﬂﬂiﬂﬂﬂﬂ- rﬂlaﬂiﬂnadﬂ.ﬂ COTl El ﬂrdﬂn Eenﬂ-iblﬂp

Analizando con profusién de ejemplos los térmi-
nos del vocabulario psicolégico, P. Guillaume * pone
de manifiesto que ellos revelan una trasposicién del
campo fisico o no mental al campo psiquico.

Vemos asi cémo simples nombres que origina-
riamente designaban meras relaciones materiales con
los objetos, son aptos para sugerir la idea de conocr-
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miento o de comparacion (aprehender, percibi:;, com-
prender, balancear, pensar, calcular, etc.); cémo el
examen intelectual de una cuestién se traduce por pa-
labras que se referian a gestos propios de la revisacion
de cosas corporales ( agitar, discutir, revolver) ; como
snclinaciones, tendencias, pasiones, suelen_prenentar-
se bajo la figura de efectos de acciones fisicas sopor-
tadas (aguijonear, espolear, hacer presién, empujar,
arrastrar); coémo palabras que denotan el comporta-
miento organico inmediato sirven para expresar emo-
ciones, aspectos de la vida afectiva (aspirar, suspirar
para el deseo; exultacién para el gozo; echar espu-
marajos para la célera; espeluznarse para el horror
o el miedo) ; etc.

En la primera fase de la evolucién seméntica, lo
principal es el aspecto material, lo accesorio es el va-
lor psicolégico de la expresiéon, vale decir, su acep-
cion metaforica.

Luego, por lo general, comienza a desvanecerse
la imagen primitiva, el sentido literal que persiste, no
obstante, en el primer tiempo de aplicacién del tér-
mino a nuevas situaciones.

Hasta que, en la dltima fase, lo corriente es que
el significado primitivo deje de estar presente y aun se
borre o desaparezca por completo, continuando su vida
la vieja metafora ya como designacién abstracta: ex-
sultatio expresaba primero la accién de saltar; des-
pués se usé también para designar metaféricamente
un transporte de gozo; y si hoy tomamos el dicciona-
rio de la Academia Espafiola no encontramos de “‘exul-
tacion” sino este solo y finico sentido: demostracién
de gran alegria —que puede ser muy otra que la de
saltar de jiibilo— por un suceso préspero.

Sin embargo, insistimos, sea que se conserve o



92 FILOSOFIA Y METAFORA

coexista la acepcién material primitiva, sea que ella
se haya perdido del todo, si las palabras adscribense
definitivamente a una significacién espiritual, dejan
de ser metéforas.

Para que haya propiamente metafora es menes-
ter mudar el sentido recto de un vocablo, en otro
figurado que no le conviene sino en virtud de cierta
semejanza denotada por una comparacion tacita, co-
mo cuando llamamos a la virtud, salud del alma; au-
rora de la vida, a la juventud. Si no media compara-
cién sobreentendida de dos conceptos; si no emplea-
mos uno de los términos de la comparacién implicita
para designar al otro, no puede haber metafora.

En resumen: la primera utilidad que Ortega y
Gasset asigna en la ciencia a la metafora, se reduce
a la formacién de nuevas acepciones —que se ana-
den generalmente a la que ya tienen los vocablos—
para la expresién de nuevos conceptos; y cuando esas
acepciones resultan consagradas, pierden su carécter
tropico. '

Pero es evidente que el hecho de ser indispensa-
ble el procedimiento de trasposicién peculiar a la me-
tifora, en la evolucidon y acrecentamiento paulatino
del lenguaje, no acredita que ella sea un medio de ad-
quirir ciencia.

Pasemos, por lo tanto, al segundo uso, “el mas
profundo y esencial” que “El Espectador” atribuye a
la metafora.
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ANALOGIA DE PROPORCIONALIDAD

“Ademéas de ser un medio de expresion, es la me-
téfﬂra ———diCE Drtega Y GEEEE'[— 1n m.ﬂdiu Eﬂﬂﬂﬂiﬂl
de inteleccién. No sélo la necesitamos para hacer,
mediante un nombre, comprensible a los demés nues-
tro pensamiento, sino que la necesitamos inevitable-
mente para pensar nosotros mismos ciertos objetos
dificiles’ .

Y luego agrega: ‘‘la metafora es un procedimiento
intelectual por cuyo medio conseguimos aprehender
lo que se halla mas lejos de nuestra potencia concep-
tual. Con lo més préximo y lo que mejor domina-
mos, podemos alcanzar contacto mental con lo remo-
to y més arisco. Es la metafora un suplemento a nues-
tro brazo intelectivo, y representa en logica, la cana
de pescar o el fusil”.

Fuerza es reconocer que si todo esto es exacto,
la metafora presta a la ciencia filoséfica un gervicio
inapreciable. Merced a ella, los objetos maés dificiles
y esquivos, —cabalmente los que més nos interesa co-
nocer—, se harfan asequibles a nuestra inteligencia.
Faltando ella, quedaria en nuestro horizonte mental,
una vastisima zona inexplorada e inaccesible.

Vamos a examinar si la metafora es verdadera-
mente tan (til e imprescindible en la adquisicion de
nuestros conceptos més elevados. Recurriremos con
ese propésito a la teoria del conocimiento analégico
que desempefia un papel importantisimo en la filoso-
fia tomista, Sin la nocién central, universal y fﬂﬂ}m‘
da de la analogfa, resulta punto menos que imposible
comprender nada de la metafisica del ser. Por haberla
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descuidado o rechazado, los extremos sistemas moder-
nos mutilan la inteligencia, privandola del precioso
instrumento que nos ayuda a evadirnos del umverso
de los fenémenos y nos permite pensar las substan-
cias, el alma, Dios, vale decir, las realidades supre-
mas.

Todos los objetos —escribe muy bien Ortega y
Gasset— no son igualmente aptos para que los pen-
semos, para que tengamos de ellos una idea aparte, de
perfil definido vy claro.

Siendo de naturaleza diferente no estan idéntica-
mente proporcionados a la capacidad del entendi-
miento. Es asi que debemos distinguir el objeto co-
locado directamente al alcance de la facultad intelec-
tual, del objeto que la inteligencia sélo puede alcanzar
mediatamente a través de aquél.

La inteligencia estd naturalmente hecha para el
conocimiento del primero; es su objeto propio: lo
aprehende directa y primordialmente —primum et per
se— y por su intermedio llega a todo aquello que pue-
de lograr mas alla.

El segundo, es el objeto mediato o consecutivo:
la potencia cognoscitiva ftnicamente puede conse-
guirlo con la condicién de pasar por el conocimiento
de su objeto propio.

Solamente los seres materiales, las cosas sensi-
bles, se encuentran al alcance inmediato de nuestra
inteligencia. Es por eso que Santo Tomas ensena que
el objeto propio del intelecto humano, unido al cuerpo,
es la esencia o el ser de las cosas corporales, ana-
diendo que por la naturaleza de las cosas visibles es
que €l puede remontarse al conocimiento de las cosas
invisibles . Ortega y Gasset parece también admitir-
lo cuando dice: “‘Las ideas sensibles de los cuerpos con-
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retos —quidditas sive natura rei materialis 0 in ma-
teris corporali existens, expresa con mayor precision
 propiedad Tomés de Aquino—, fueron las primeras
" fiiarse y convertirse en hébitos. Ellas constituyen
o| repertorio mas antiguo, mas firme y cémodo de
~uestras reacciones intelectuales™.

Fn cambio, todo lo suprasensible, los seres in-
teriales como el alma o Dios, no pueden ser co-
“ocidos por nosotros en el estado de la vida presente,
primitivamente y por ellos mismos, sino a través de
las cosas sensibles. Conocemos las substancias espiri-
tuales no susceptibles de ser representadas mediante
imagenes, comparandolas a los cuerpos sensibles cu-
yas imAgenes se encuentran en nosotros ™.

El orden natural exige que la inteligencia huma-
na, cercada por la materia, intimamente unida a un
cuerpo corruptible que la agobia y deprime, parta de
lo concreto y sensible para elevarse a lo abstracto y
espiritual. Una nocién, percibida primeramente en
el objeto propio A, tomado de las cosas sensibles, la
atribuimos a un otro objeto X, con la reserva expresa
0 ticita de que en este segundo caso la atribucién no
se hace en idéntico sentido que en el primero, sino
analégicamente. Por el conocimiento propio de A lle-
gamos a determinado conocimiento mediato de X. 51
bien X y A son de diferente naturaleza, podemos va-
lernos de A para pensar X en razén de cierta analogia.

La analogfa es una similitud mezclada de esencial
t;ﬂ:gfahza: las cosas analogas ocupan un lugar in-

o entre las univocas y las equivocas.
% IE}E:':;: um’vcca’s son aquellas que IEt::ibe:El up_miﬂ*
Bortal o fﬂben mérito de que la esencia significada
o s e ok e el ellas simplemente, absolutamen-
Misma: asi la animalidad es simpliciter eadem



06 FILOSOFIA Y METAFORA

en los vertebrados y en los moluscos, en el le6n y en
la limaza: "‘animal’’, pues, es término univoco que
conviene a todos los vivientes dotados de sensibilidad
y capaces de movimiento espontaneo. _
Equivocas son aquellas cosas que reciben el mis-
o nombre no obstante que la esencia por él signifi-
cada es totalmente diversa en cada una de esas co-
sas: a un signo del Zodiaco y a una espantosa enfer-
medad, aplicase el nombre equivoco de “Céancer’".

Las cosas analogas son, hablando en absoluto,
diversas entre si —simpliciter diversa—, pero seme-
jantes desde un punto de vista —secundum quid ta-
men eadem—, segiin una cierta proporcién '*. No son
totalmente diversas —totaliter diversa— como las
equivocas, mas tampoco responden a una definicién
esencial idéntica como:las univocas. Entre un prin-
cipe ¥ un piloto, la desemejanza no es total, pues se
parecen desde el punto de vista de la direccién o go-
bierno, segiin esta proporcion:

el principe el piloto
es lo que es
a la ciudad a la nave,

sicu}* se habet princeps ad civitatem ita gubernator ad
navim “, por donde, analégicamente, podemos llamar
al principe, piloto del estado.

Asumiendo la similitud en el ejemplo preceden-
te, la forma de una proporcién matematica —igual-
dad de dos razones—, esta analogia denominase de
proporcionalidad, analogia proportionalitatis.

. Cuando en virtud de la analogia afirmamos la
ciencia de Dios y de la criatura, no expresamos direc-
tamente que la sabiduria humana es semejante a la

sabiduria divina —lo que serfa similitudo perfectio-
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num y no similitudo proportionum—, sino que la re-
lacion .

ciencia

inteligencia creada
es semejante a la relacién
clencia

inteligencia increada

siendo todo lo demas diferente. La diversidad resulta
sin duda profunda, puesto que la perfeccién es modi-
ficada de acuerdo al sujeto en el cual se realiza, pero
no caemos en el equivoco ya que a pesar de tal dife-
rencia hay ésto de comiin: la nocién analégica de
“ciencia” (conocimiento intelectual por las causas,
cierto y evidente), se reconocerd en el hombre como
en Dios, proporcionalmente, vale decir, soportando
las modificaciones requeridas para su adecuacién al
ser por esencia y al ser por participacion.

Existe otra clase de analogia, la de atribucién, en
la que la semejanza estriba en la relacién de varias
cosas con respecto a una otra que es la principal, co-
mo cuando el aire, el alimento, el ejercicio son dichos
“sanos' por referirse todos a la salud del hombre que
contribuyen a conservar. Pero teniendo en cuenta el
objetivo de nuestro estudio, nos preocuparemos exclu-
sivamente de la analogia de proporcionalidad, basada
en la similitud de dos relaciones o proporciones: pro-

roz?yﬁm, quae est duarum proportionum simili-
udo ,
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PROPORCIONALIDAD PROPIA Y PROPORCIO-
NALIDAD METAFORICA

No toda analogia de proporcionalidad nos con-
duce al conocimiento. Corresponde distinguir a este
respecto, la analogfa de proporcionalidad propia de la
analogia de proporcionalidad metaférica ™.

iLﬂ que en general define a la analogia de pro-
Purx:mnalidad es, seglin hemos visto, no una seme-
Janza directa sino la similitud de relaciones: similitudo
proportionum. Ahora bien, lo que diferencia sus rea-
lizaciones o modos particulares, es la causa o razén de
esa similitud.

No nos expresariamos con exactitud si dijéramos
—como a primera vista viene la tentacién de hacer-
lo—, que en la analogia de proporcionalidad propia
la similitud entre las dos relaciones que constituyen
la proporcionalidad es objetiva, fundada en la realidad
de las cosas, mientras que en la analogia de propor-
cionalidad impropia o metaférica la semejanza no es
efectiva, derivando tan sélo de un acercamiento arti-
ficial, puramente subjetivo.

Es cierto que, para no pocos poetas —sobre todo
de esos que cultivan el moderno arte deshumanizado
—, las metéforas son ‘‘bagatelas, caprichos, ensam-
blajes més o menos ingeniosos de palabras”. Pero por
poco que se preste una mas seria atencion al asunto,
se comprueba que no todo es subjetivo en la me}afu-
ra, que ésta, a titulo de anal:?gia_de Prnpcrrcmnahdad.
comporta una cierta realizacion intrinseca que entra-

fia alguna objetividad en la comparacion.
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Santo Tomaés recuerda que el concepto de “fue-
go' se usa para significar metaféricamente al hombre
caritativo, a la caridad misma y a Dios que la infunde.
Pues bien, no entendemos hacer un simple juego de
palabras cuando decimos de un corazén humano que
es "'de fuego’, porque bien sabemos que una de las
propiedades igneas, el calor ardiente, se encuentra en
el dominio afectivo bajo forma de intensidad devo-
rante.

No, la metafora no es normalmente un puro ar-
tificio, encierra una similitud efectiva: si llamamos
“leén” a Aquiles, nuestra metafora extrae su ver-
dad del hecho de que el hijo de Tetis y Peleo tiene el
el valor de esa fiera; en ambos encontramos la cali-
dad del coraje. Mas atin, Aquiles se parece al ledn
en lo que éste tiene de caracterfstico, in illo quod est
de propria ratione rei cujus nomen transfertur '°.

Pero si en la metifora hemos de ver algo mas
que un vano juego de palabras, el tajo que la separa
de la proporcionalidad propia es hondisimo, casi un
abismo. En ésta, que es la reina de las analogias, el
fundamento de la similitud de las relaciones es entita-
tivo (de ens, ser, lo que es, lo que existe); la perfec-
cion esencial significada por el nombre se encuentra
efectiva e intrinsecamente en cada uno de los seres
analégicos. En tanto que, en la analogia de proporcio-
nalidad impropia, la perfeccién esencial expresada por
el término “leén”, —que en su acepcién directa, for-
mal, designa una bestia determinada y no el coraje
o la audacia—, no se halla intrinsecamente en Aqui-
les, quien, siendo hombre no posee la naturaleza del
gran carnicero sino tan sélo algo de leonino, aliquid
leoninum ',

En la metafora es preciso abandonar el orden
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del ser por el orden simplemente dinamico, y la simi-
litud entitativa por la similitud funcional, que mira al
efecto producido o al modo de producirlo. La propor-
cionalidad propia acerca naturalezas o esencias; la
proporcionalidad metaférica, con diversidad total de
naturalezas, sélo aproxima efectos, maneras de obrar.

Llamamos “‘aguas vivas' a las que manan y co-
rren de continuo, empleando una metéafora, porque la
perfeccién de la vida no se encuentra formalmente en
dichas aguas. Se comprueba nada mas que una simi-
litud dindmica, una equivalencia de efectos: muéven-
se como los seres vivientes, mas falta la similitud en-
titativa puesto que éstos lo hacen por si mismos ¥
aquéllas no, ya que reciben el movimiento de una
causa exterior o extrafa '

De igual modo, si decimos ‘‘un prado sonriente’,
no es ciertamente porque el significado propio de la
palabra “sonreir’’ pueda verificarse, secundum se, en
un prado, sino porque nuestro espirtu observa que
el pradal esmaltado de flores nos produce un efecto
agradable como nos es también placentera la cara del
hombre que la sonrisa ilumina ™.

Por el contrario, ‘la palabra conocimiento signi-
fica con propiedad, en la sensacién y en la intelec-
cién, algo real y proporcionalmente semejante: lo que
la sensacién es a lo sensible, la inteleccidon lo es a lo
inteligible. La una y la otra son llamadas cnnm::imieyﬂ
to en el sentido propio ¥y no solamente metafdrico, sin
que el conocimiento sea uno como si se tratara de un
género, sino en virtud de una real Eimﬂltl.lt.l de pro-
porciones. A pesar de la diversidad genérica de lo
sensible y de lo inteligible, el vocablo conocimiento
se aplica en los dos casos en su significado propio .

Para ayudarnos a comprender el procedimiento
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analégico de inteleccién gue apoyandose en los obje-
tos faciles y asequibles alcanza los dificiles y esqui-
vos, no hay ejemplos mas eficaces que los que nos
suministra la teodicea, puesto que las cosas divinas,
con respecto a nosotros, son las méas arduas por ser
también las més alejadas de los sentidos en los que
toma comienzo todo conocimiento humano **. Use-
mos, PUues, dE. E“DE.

Cuando el Salmista nos cuenta que el Senor
transportése de célera contra su pueblo y abomino a
u heredad (Et iratus est furore Dominus in populum
cuum: et abominatus est hereditatem suam), emplea
una metafora, porque la célera, siendo una pasion del
orden sensible que pone fuego en la sangre y produce
la més profunda perturbacién, no puede convenir
realmente a Dios, espiritu puro, que no se complace
en el castigo de los culpables como si tuviera sed de
venganza, sino que, sin conmoverse, decreta lo que es
justo. La palabra célera no se aplica en su significa-
do propio a Dios; su traslado o trasposicion procede
exclusivamente de un acercamiento realizado por el
espiritu que compara maneras de obrar, la accion pu-
nitiva divina con el castigo que inflige un amo irri-
tado *'.

De idéntica manera, son puramente metaforicas
las innumerables expresiones del Antiguo Testamen-
to que atribuyen a Dios, sentidos, érganos, pasiones,
afecciones, que implicarian una naturaleza corpérea
e inferior, incompatible con la espiritualidad absoluta
y la infinita perfeccién del Ser Supremo. Tomarlas li-
tt_:raimente, en su significado recto ¥ no en su sentido
figurado, constituyé la herejia de los antropomorfi-

taala quienes San Agustin califica de “‘carnales y par-
vulos ',
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' En tanto que, cuando las Escrituras hablan de la
Vlfla (_SPEI‘H:IJUE in Deum vivum) ; de la ciencia (Deus
mlenhnr_um?g de_la justicia (Quoniam justus Domi-
nus, et justitias dilexit) ; de la bondad (Nemo bonus
nisi solus Deus) de Dios, no hacen metaforas: esta-
mos entonces en presencia de la analogia por excelen-
cia: la. criatura es a esas perfecciones lo que la natura-
leza divina es a tales atributos.

Para afirmar de Dios cualquier perfeccién for-
mal —la bondad, por ejemplo—, no vamos, como en
los casos anteriores de metaforas, a buscar por un la-
do los efectos humanos de esa calidad, y por el otro a
investigar si Dios los produce semejantes. No, nues-
tro procedimiento en la analogia de proporcionalidad
propia es diferente: comenzamos por abstraer de las
perfecciones humanas el concepto analégico de bon--
dad, concepto que es trascendente, que no expresa in-
mediatamente ni la bondad humana, ni la angélica, ni
la divina; luego ensayamos de relacionarlo con el ser,
y, habiéndolo conseguido, decimos que Dios es bueno
simplemente porque El es, pasando a contemplar la
perfeccién divina a través del concepto abstracto, no
directamente a través de la bondad humana porque
ello serfa antropomérfico.

Tan abandonamos entonces el orden funcional
o dinidmico dentro del cual se mueve la metafora, por
el orden entitativo peculiar a la proporcionalidad pro-
pia, que, aun si no conociéramos efecto alguno de la
suprema bondad, siempre continuariamos afirmando,
—por reduccién al ser y con sélo admitir su existen-
cia—, que Dios es bueno, bueno por naturaleza, por
esencia, que El es su Bondad.

La bondad, la justicia, la ciencia y la vida, puesto
que expresan perfecciones absolutas, convienen, se-
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gin su significado propio, a Dios; le pertenecen per
prius, es decir, antes de pertenecer a la criatura y se
hallan en El nobiliori modo, eminentemente.

Sin duda, para pensar y expresar la vida, la cien-
cia, la justicia, la bondad de Dios, nuestra inteligen-
cia debe servirse de su objeto connatural, debe recu-
rrir forzosamente a las criaturas, puesto que ella
aprehende esas perfecciones tales cuales existen en
los seres creados y las expresa tales cuales las ha
aprehendido . Pero la trasposicién correlativa a ese
apoyo en el mundo sensible, no entrafia metafora por
cuanto los conceptos mencionados convienen propia-
mente tanto a Dios como a las criaturas, si bien no en
igual modo: las perfecciones absolutas que descubri-
mos en los seres creados preexisten, pero (en su infi-
nidad), en el Ser increado.

El rabino medioeval Moisés Maiménides —refu-
tado victoriosamente por Santo Toméas—, no distinguia
entre los nombres que aplicamos a Dios en virtud de
una analogia de proporcionalidad propia de los que le
atribuimos por metafora; estimaba que en el mismo
sentido decimos que “es justo” y que “‘esta encoleriza-
do”. Cayé asi en el agnosticismo dogméatico —agnos-
ticism of belief— que no obstante admitir, a diferencia
del agnosticismo puro —agnosticism of unbelief—, la
existencia de Dios, sostiene que no podemos saber na-
da de la naturaleza divina, de lo que El es.

Evidentemente, si todo nuestro lenguaje de las
cosas divinas fuera metaférico, nada de positivo sa-
briamos sobre la esencia de Dios, sobre sus perfeccio-
nes formales ®, Pero como nos es dado distinguir lo
que conviene propiamente a Dios de lo que se dice
d':e El por metafora, la ciencia analégica de las cosas
divinas nos libra del limbo al que la doctrina simbo-
lista nos relegarta,
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La analogia rigurosa difiere de la metafora en
que nos conduce a conceptos propios, vale decir, a
conceptos que expresan una perfeccién intrinseca al
objeto alcanzado mediatamente por nuestra inteligen-
cia. En la proporcionalidad metaférica, en cambio,
“usamos un nombre impropiamente a sabiendas de que
es impropio’’, segin el mismo Ortega y Gasset lo
apunta.

La concepcién tomista de la analogia se nos pre-
senta asi, en teodicea y teologia, emergiendo lumino-
samente entre los errores contrarios del antropomor-
fismo v del simbolismo.

¢Cémo nuestras ideas multiples pueden repre-
sentar lo Unico? ¢Contienen algo las proposiciones
teolégicas que verdaderamente les haga eco en Dios?

Para los simbolistas, ellas se dicen equivocamente,
lo que define como dogma fundamental de la Religion
a la ininteligibilidad, pues ninguna argumentacion va-
lida es posible partiendo de términos equivocos: aequi-
vocatio nominis processum argumentationis impe-
dit *; ni cabe, por consecuencia, remontarse desde las
criaturas hasta Dios.

Para los antropomorfitas, las proposiciones teols-
gicas se enuncian de manera univoca, pero entonces
la unidad se destruye y Dios no es mas Dios.

“Este problema —como explica el P. Penido—
no es sino el aspecto teolégico de una cuestién gene-
ral: la posibilidad de la ciencia. Porque la ciencia de-
be, en una sintesis comprensiva, conducir la multi-
tud de las cosas a la unidad, que solamente es inteli-
gible. Mas ¢cémo la misma nocién puede aplicarse
a varias realidades? O todo es equivoco, heterogé-
neo, v la ciencia es imposible no habiendo inteligibili-
dad: o todo es univoco, homogéneo, y entonces la cien-
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cia es una tautologia no existiendo lo universal: he
alli la antinomia. Y al igual que el conflicto ontolégi-
co se resuelve por el concepto de potencia intercalado
entre el ser y la nada, aqui también la antinomia en-
cuentra su solucién en la analogia, que estd a medio
camino entre lo univoco y lo equivoco. Nuestros con-
ceptos, si bien miltiples, representan verdaderamente
lo Unico, porque entre Dios y la criatura hay comu-
nidad de relaciones, similitud proporcional o de ana-
logia, y la Unidad, sin embargo, de ninglin modo es
despedazada ya que esta similitud no proviene de la
participacién a una forma univoca; por el contrario,
los Atributos existen de manera esencialmente diver-
sa —aunque no sin semejanza— en Dios y en el hom-
bre. Asi la heterogeneidad y la homogeneidad se
equilibran, la antinomia se resuelve, la Analogia des-
vanece los errores opuestos, no aglutinandolos en un
hibrido sincretismo sino dejandolos atrds. El Analo-
gismo tomista no es un eclecticismo, sino una sintesis
que domina maravillosamente al Antropomorfismo y
al Simbolismo”'.

El antropomorfita contempla a Dios y al hom-
bre mediante conceptos univocos. Tiene la “intolera-
ble jactancia” de querer conocer a Dios como se co-
noce a si mismo. No se da cuenta de la distancia in-
finita que va de una perfeccién analoga a una per-
feccién univoca.

“La imaginacién —observa Pascal— agranda los
pequenos objetos hasta llenar con ellos nuestra alma
por una estimacién fantistica, y, por una insolencia
temeraria, aminora los grandes hasta su medida, como
en hablando de Dios”. Contandose a millares los sier-
vos de la folle du logis, de la imaginacién, el antropo-
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morfismo resulta un extravio mucho maés frecuente
de lo que pudiera creerse.

No tan sélo reviste, claro esta, la forma grosera
que asume en aquellos que atribuyen a Dios linea-
mientos corporales, antropomorfismo a la vez candi-
do y blasfemo del que, por ejemplo, vemos al malo-
grado Jacques Riviere —en su correspondencia pu-
blicada— pugnando por desprenderse: “'Cada vez
més, —escribia a Claudel, quien le encaminaba a la
verdad desde el lejano Oriente—, cada vez mas no
concibo sino una manera de representarse a Dios: un
anciano con barba entre las nubes surcadas por el ra-
yo' %, En cambio, San Agustin nos refiere que, a los
31 afos, todavia sumido en las tinieblas de la igno-
rancia v enganado acerca de la naturaleza de Dios,
no le imaginaba, sin embargo, con figura humana,
porque —dice— ‘‘desde que recibi alguna instruccién
de la sabiduria, rechacé siempre tal error y me regoci-
ié de hallarlo condenado por la fe de la Iglesia Caté-
bR Mt

Una forma mil veces mas elevada —y por ende
més peligrosa—, es la de la metafisica cuantitativa que
“sienta la perfecta homogeneidad de las cosas, que
reduce lo diverso a lo mismo: la potencia, verbigra-
cia, serd un pequefio acto, y el hombre un pequefio
Dios; siguese que, en aumentando la potencia, pasa-
remos al acto; en haciendo crecer al hombre al infini-
to, obtendremos a Dios. Implicita o explicitamente se
profesa la univocidad del ser. Siendo asi, las perfec-
ciones increadas no difieren de las nuestras sino en
grado; por eso, un progreso continuo y de més en
mas intenso, concluye —teéricamente al menos— por
depositarnos en las playas de lo divino'. En tal caso,
la proporcién antropomérfica se formularia en es-
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tos términos: lo divino es a lo humano como lo su-
perlativo a lo positivo.

Inversamente, el simbolismo —una de cuyas for-
mas es el metaforismo—, profesa la equivocidad del
ser. Asi como el simbolo ® carece de relacién obje-
tiva con el infinito matemdtico, pero lo representa
convencionalmente para facilitar el calculo, asi tam-
bién nuestras ideas teolégicas no tendrian sino un va-
lor subjetivo, humano, préctico, y desde el instante
en que pretendemos realmente conocer algo de la na-
turaleza de Dios, “'se desarman en polvo como el ala
de una mariposa cuando se la toca''.

La proposicién “Dios es sabio”, no nos instrui-
ria, por tanto, sobre ningln atributo esencial de la di-
vinidad; su significacién seria tan s6lo metaférica, fun-
dada en la equivalencia de efectos: Dios obra de ma-
nera semejante a la de un hombre sabio. Llégase, en
consecuencia, a la negacién del valor objetivo de las
férmulas dogmaéticas, en las que no podriamos ver
sino una piadosa logomaquia, un “'psitacismo sagra-
do”. Si la primacia corresponde a la pura equivoci-
dad, las demostraciones que a propédsito del Ser Su-
premo nos ofrecen los filésofos serian todas sofisticas
¥ de Dios no sabriamos sino palabras vanas, insubstan-
ciales: nihil de Deo sciremus nisi nomina tantum vana,
quibus res non subesset .

Anonadado por la grandeza divina, el simbolista,
queriendo trazar los limites del pensamiento religio-
s0, clerra los ojos, en su inercia pusilanime, para no
ver nada; “se rehusa a abandonar las tinieblas de la
equivocidad por la claridad, vacilante es cierto, pero
luminosa sin embargo, de la analogia”. No se da
cuenta que, una misma perfeccién aniloga, puede
existir formalmente en dos seres analégicos (la cria-
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turay Dios) infinitamente diversos; y olvida esta
respuesta de Santo Tomas a la objecion que arguye
en base de la inconmensurable distancia entre el hom-
bre y su Creador: “Si lo infinito y lo finito no pueden
ser puestos en proporcién, pueden serlo en propor-
cionalidad, pues aquello que lo finito es a lo finito,
lo infinito es a lo infinito, y de este modo hay que
entender la similitud entre Dios y su hechura, a saber,
que Dios se halla en la misma relacién con lo que le
concierne, que la criatura con lo que le es propio,
sicut se habet Deus ad ea quae ei competunt, ita crea-
tura ad sua propria” *".

Para concluir este paragrafo, diremos que, si la
critica del Doctor Angélico destruye los dos extravios,
es mas hostil con el de los antropomorfitas, porque
éstos ‘'desde el principio siguieron falsa ruta mientras
los simbolistas se detienen meramente en el camino:
demasiado timidos —dice el P. Penido—, no se atre-
ven a salir de la caverna, de la metafora, y a confiar
su espiritu a la analogia plenamente libertadora™, a la
proporcionalidad propia, que es movimiento y vida.

LA METAFORA PRETENDIDO INSTRUMENTO
DEL PENSAMIENTO CIENTIFICO

De la distincién que acabamos de verificar entre
la metafora v la analogia propiamente dicha, fluye
una consecuencia capitalisima para nuestro estudio.

Si la analogia de proporcionalidad impropia no
aproxima propiedades esenciales y se satisface con com-
parar propiedades activas; si ella se funda en una si-
militud que no atafie a la naturaleza sino a la accién,
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y todavia a la accién ad extra, es evidente que la me-
tafora sélo puede revelarnos de una cosa un aspecto
accidental, ‘‘como un vestido demasiado amplio que
flota alrededor del cuerpo sin dibujar sus contornos'.

Si la analogia metaférica nos habla de un ser en
razén de una manifestacién que le es exterior, indis-
cutiblemente no nos ilustrard acerca de los atributos
esenciales de dicho ser. ¢Qué nos ensefia por ejem-
plo sobre la naturaleza del yodo —dice el P. Blan-
che—, el concepto que lo representa como sano?
Nada que sea de la esencia del yodo, sino tinicamente
ésto: puede, en determinadas circunstancias, restable-
cer la salud. Ahora bien, una multitud de otras subs-
tancias tienen la capacidad de producir semejante
efecto.

La mera equivalencia funcional o dinamica, la
pura similitud de efectos, no nos permite, pues, eva-
dirnos del agnosticismo, maxime si se tiene en cuenta
que no faltan casos de accién polimérfica en los que
una misma esencia superior realiza efectos muy di-
versos entre si sin dejar de ser de distinta naturaleza
que todos ellos.

Faltando en esta clase de analogia de proporcio-
nalidad la similitud entitativa, la reduccién al ser, la
metafora inicamente puede ofrecernos como sostén
“el tallo grécil de una flor”. De si, la proporcionali-
dad impropia no devela el misterio, no nos da razén
o satisfaccién de nada, no nos sirve para argumentar
cientificamente: Ex similitudinariis locutionibus non
potest sumi argumentatio *’. La metafora no es de-
mostrativa; el que la utiliza, aplicando impropiamen-
te un nombre a sabiendas de que es impropio, no pue-
de pretender aprovechar el concepto de A para cono-
cer el ignoto X; dependiendo de la imaginacién, ador-
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na el discurso pero no constituye su substancia. Es
clerto que, segiin pronto lo veremos, puede sustentar
a la inteligencia en su trabajo propio, pero no le per-
tenecen los resultados de éste, asi como ‘'los rodri-
gones que sostienen el arbol no son productores de

los frutos” *,

De ahi que prohibentur metaphorae in scientiis,
como escribe el Cardenal Cayetano. Conclusién: el fi-
lésofo “no debe permitirse jaméas pensar en iméagenes
como lo hace el poeta”. No cabe afirmar, por tanto,
gue la metafora sea una forma del pensamiento cien-
tifico.

Al contrario, volviéndose la analogia rigurosa ha-
cia el ser, fundindose en una similitud entitativa,
aproximando no maneras de obrar sino atributos esen-
ciales de los seres analégicos, nos es ya licito pensar
el uno a través del otro, razonar sobre el lejano X me-
diante el conocido A que se encuentra al alcance inme-
diato de nuestra inteligencia. La verdadera analogia
es independiente de la intuicién poética y constituye
un imprescindible procedimiento de inteleccion que
nos conduce a determinado conocimiento de un ser por
el conocimiento directo de otro ser de nat?raieza_di
ferente pero que puede representarlo en mérito _a:l;a cier-
ta semejanza intrinseca: es “el trampolin del filésofo;
permite al espiritu, tomando su punto de apoyo en la
materia, lanzarse mas alla de los limites de lo sensible,
en el orden inmaterial’.

Por no haber comprendido que la analogia esta
cimentada en relaciones reales que unen a los seres
analégicos, por mas diversos que ellt;.w: sean en cuanto
a su naturaleza respectiva, los positivistas han pro-
fesado el agnosticismo, negando que las cosas de expe-
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riencia puedan conducirnos a conocimiento alguno de
los seres suprasensibles.

La inteligencia humana dispone del procedimien-
to analégico ademas del procedimiento de aprehen-
sién inmediata; entre objetos conocidos de esta lti-
ma manera, o sea directamente, y otros en conexion
necesaria con ellos, "podemos advertir relaciones ta-
les, que las calidades de los primeros son transporta-
bles, con ciertas reservas, a los segundos” *. Es asi
c6mo, de la grandeza y hermosura de las criaturas, por
analogia se puede venir en conocimiento de su Crea-
dor, segiin ensefia el Libro de la Sabiduria: A magni-
tudine enim speciei, et creaturae cognoscibiliter pote-
rit creator horum videri.

Manifiestamente, el conocimiento que obtenemos
gracias a la analogia, de las cosas que escapan a nues-
tra aprehensién directa, muy lejos se halla de ser
perfecto y de tener la puntualidad que consigue la in-
teligencia en el conocimiento de su objeto connatural.

“Cuando se trata de concebir un ser corporal, de
una manera precisa, llegamos a hacernos de él una
idea que se le adapta exactamente, que le conviene
perfectamente y no conviene sino a él, agregando su-
cesivamente a los elementos comunes diferencias po-
sitivas, hasta aquella que lo discierne absolutamente
de todos los otros. No solamente lo distingo de todo
lo que no es él: ademas, sé lo que €l es, y si no al-
canzo siempre su esencia misma, por lo menos me re-
Presento lo que puede ser esa esencia mediante carac-
teres que guardan con ella una relacién necesaria y
que la traducen fielmente' *.

2 Lﬂgramns entonces un conocimiento realmente
propio”. Tener de las cosas una nocién verdadera-
mente “propia”, es conocerlas no tan sdlo en general
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sino en cuanto ellas se distinguen las unas de las
otras: habere propriam cognitionem de rebus est co-
gnoscere res non solum in communi sed secundum
quod sunt ab invicem distinctae *,

_Sia la analogia por excelencia la llamamos “pro-
pia , es Unicamente para oponerla a la metaférica,
para significar que en tal caso alcanzamos propieda-
des esenciales.

Pero si conocimiento propio es aquél que, —co-
mo acabamos de definir con Santo Toméas—, aprehen-
de un ser en su realidad caracteristica, no puede jamas
revestir tal caracter el que nos proporciona la analo-
gia por rigurosa que sea. El concepto analégico es,
en efecto, esencialmente general, comin, vy de una
comunidad solamente proporcional. Si, por ejemplo,
enfoco con la analogia a la cantidad v a la calidad, lle-
go a conocerlas en general, en tanto que el concepto
de ser les es proporcionalmente comiin, pero no ad-
quiero una nocién clara y distinta de cada una de ellas
en particular.

De modo que, cuando entramos a lo suprasensi-
ble, el conocimiento analégico no nos permite llegar
a la esencia de los seres espirituales, ni a representar-
nos adecuadamente lo que ella es, ni siquiera a des-
cubrir caracteres que no convengan Sino a esos seres.
Ninguna semejanza, en efecto, puede conducirnos al
conocimiento de la esencia de una cosa, si aquella di-
fiere especificamente de ésta y mucho menos 31.::11-
fiere cuanto al género®. Ahora bien, hemos visto
que las cosas analogas son sim_plilgit?r l:-h‘lfﬁl'ﬂr no res-
ponden a una definicion esencial idéntica, y, por tan-
to, no pertenecen a una misma especie ni a un mismo

j
género. : ; ;
Por las cosas materiales —ensena Santo 1o
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mas— podemos elevarnos a un cierto conocimiento
de las cosas inmateriales, mas no a un conocimiento
perfecto, porque no hay relacién adecuada entre lo
que es material y lo que no lo es *. Mayores son las
desemejanzas que ofrecen los seres corporales y los
espirituales que las similitudes entre ellos de que nos
valemos para el conocimiento de lo inmaterial *,

El Apéstol de los gentiles ha expresado metafé-
ricamente esa forzosa imperfeccién del conocimiento
analégico cuando dice que al presente sblo vemos a
Dios en un espejo —el de las cosas creadas— y obs-
curamente: Videmus nunc per speculum in aenigma-
te. Ver algo en un espejo —comenta Santo Toméas—,
es ver una causa en el efecto donde reluce su seme-
janza. loda criatura es para nosotros como un es-
pejo, porque del orden, bondad y grandeza que en
las cosas causados son por Dios, ascendemos al cono-
cimiento de la sapiencia, bondad y eminencia divinas.
Et haec cognitio dicitur visio in speculo. Y como las
semejanzas divinas que se reflejan en las cosas crea-
das, no son claras y abiertas sino obscuras y ocultas,
illa visio dicitur aenigmatica *'.

Con todo, ese conocimiento imperfecto, general,
confuso, que nos suministra la analogia, siempre vale
més que la ignorancia, no es un conocimiento ficticio
8Ino cierto.

El aristotelismo demuestra que los juicios pueden
eXpresar una verdad, en toda la propiedad del vocablo,
SIn proporcionar nada més que un conocimiento ana-
ogico. Para la filosofia tradicional, el objeto fm‘fnal
tomin de toda inteligencia es el ser. Por consiguien-
‘¢, la verdad de un juicio no depende de que el cono-
imiento sea adecuado; existe desde el momento en
ue lo que afirmamos ser, es, v lo que sostenemos no
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ser, no es: Veritas intellectus est adaequatio rei et in-
tellectus, secundum quod intellectus dicit esse quod est
et non esse quod non est *, Una proposicién puede
ser verdadera y no darnos, sin embargo, un conoci-
miento adecuado como el que obtiene la inteligencia hu-
mana al aprisionar su objeto connatural, propio.

Por el hecho de que nuestros conceptos analégi-
cos no se adapten adecuadamente a Dios, no ha de
inferirse que al formularlos caemos en el sofisma ni
que ellos le repugnen totalmente. La proposicién Dios
es libre expresa un conocimiento analégico, imper-
fecto, pero es un juicio cierto. Establece una identi-
ficacién entre los términos Dios y Dios-libre, identifi-
cacién que de hecho existe en el orden ontolégico;
mas de la nocién de “Dios’” que tengo en mi cabeza,
a la realidad de Dios que esta fuera de mi, no hay co-
rrespondencia adecuada, que sélo la da la visiéon bea-
tifica, la intuicién directa; y la misma distancia me-
dia entre la nocién ‘'Dios-libre” y la realidad que es la
libertad de Dios. Ocurre con la verdad de los conoci-
mientos analégicos, lo que con dos relaciones mate-
méaticas que permanecen iguales aunque los dos tér-
minos de la una sean afectados por idéntica modifi-

a c a:n
cacién. Si — = —, es cierto que queda siendo
b d b:n
c
igual a —. La diferencia que hay entre Dios y mi
d

nocién de Dios libre es exactamente la misma que
existe entre mi nocién de Dios libre y la realidad de
Dios-libre. Luego, la verdad esta en salvo, aunque el
conocimiento no sea adecuado *. |

Después de lo expuesto, casi huelga afiadir que
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para manejar la analogia con probabilidades de éxi-
to, para ordenar la diversidad y hallar la unidad re-
lativa en la multiplicidad de lo real, la similitud pro-
porcional en lo desemejante, se necesita —como escri-
be el P. Penido—, una flexibilidad infinita, un sentido
muy afinado de las trasposiciones y matices. La ana-
logia se mueve entre medias tintas; no solamente com-
porta sino que exige una determinada penumbra en
el espiritu y tropieza con grandes dificultades en la
expresion.

El tomismo no impone el método geométrico a la
metafisica. Las soluciones hechas de antemano, las
deducciones perezosas son la negacién misma de la
analogia, que afirma en primera linea la heteroge-
neidad de las cosas y la necesidad de estuerzos siem-
pre nuevos para apoderarse de una serie de verdades
y proporcionarlas a un orden de realidad esencialmente
distinto.

Resumiendo: si se acepta la fundada distincién
entre la analogia metaférica y la analogia de propor-
cionalidad propia, —distincién que reserva para la
palabra metafora el significado que el lenguaje uni-
versal le atribuye—, queda de manifiesto que las pon-
deraciones del “Espectador” competen solamente a la
analogfa por excelencia, la tinica de la que puede
afirmarse que nos conduce a un conocimiento inte-
lectual, imperfecto, es verdad, mas grandemente ape-
tecible y que puede ir acompainado de completa certi-
dumbre.

Una frecuente causa de error radica en equiparar
a la metafora con la analogia rigurosa, dando a aqué-
lla el valor de conocimiento que sélo ésta merece. Es-
peranzado en esa posible confusién, es que el cultor
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de lE_v. paradoja hace de la metaf
Sus Instrumentos preferidos.

Importa, por lo tanto discernir ali
_ t y en sev -
sis la ‘met_afurahpmpiamente dicha de la :::daagzrl;
analogia; impedir que bajo el pabellén de esta Gltima
pasen de contrabando simples imagenes.
: 'En boca del filésofo y del sabio est4 bien, sin
ironia, la impetracién de un famoso libelista de] siglo
pzaaadu. Paul - Louis Courier: Dieu nous garde du ma-
11!1 et d? la métaphore! Y no le asombre ni le conta-
gie el calido elogio de Ortega y Gasset: tiene ese elo-
gio sabor de alegato pro domo, como que la filosofia
del maestro espaifiol “siguiendo el ejemplo ilustre de
Platén, se expresa muchas veces por medio de bellas
imagenes y alegorias’’ *.

ora insegura uno de

LA METAFORA COMO MEDIO DE EXPRESION
E INSTRUMENTO DE ENSENANZA

Si la metafora no reviste en filosofia la impor-
tancia —que seria enorme— de procedimiento inte-
lectivo de lo suprasensible, como medio de expresion,
en cambio, como vehiculo del pensamiento y no como
érgano de conocimiento, ¢ofrece al filésofo alguna

utilidad? ‘ |
En principio, la palabra metaférica adolece del

grave defecto de obscuridad y debe ceder el puesto al
fecto a lo perfecto.

vocablo propio, como lo imper |
“Toda metafora, precisamente porque dice una cosa
para hacer comprender por ella una otra, nbﬁcurecb'e
el discurso a menos que la costumbre o el sentido o
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vio de la figura faciliten su inteligencia. Aun enton-
ces, el término propio seria mas preciso y, por ende,
también mas claro’ “.

~ Hay en la metafora una inevitable ambigiiedad:
puede interpretarse de varios y diversos modos y dar
margen, por consecuencia, a dudas, incertidumbre o
confusion. Goethe observaba —a propésito de una
polémica cientifica entre Geoffroy Saint-Hilaire y Cu-
vier— que muchas discusiones se transforman en enig-
mas insolubles porque se emplea metaforas a las cua-
les cada uno de los contrincantes les asigna una in-
terpretacién diferente.

La metafora es no solamente vaga sino que, a
causa de su '‘caracter proteico’ ** suele arrastrar al
espiritu en direcciones diversas e inducirle en error.
Cabria preguntarse si Jests, cuando llama zorro a He-
rodes —Ite, et dicite vulpi illi. . .—, quiere calificar-
le mis bien de astuto que de voraz, puesto que ese
taimado animal parece constituir en la Biblia el pro-
totipo de la voracidad sanguinaria. Cuando elogiando
al famoso teélogo Maldonado dice de él Richeome,
que “era un leén en la catedra', ¢qué es lo que pre-
tende poner de relieve: la audacia, el coraje o la cien-
cia dominadora? La metafora por si sola nos dejaria
en la incertidumbre si el resto de la frase no nos ayu-
dara a interpertarla .

Todavia méas: de una misma cosa, en atencién a
sus diferentes propiedades y similitudes, puede ex-
traerse metaforas distintas y hasta metaforas que se
refieran a seres u objetos contrarios. La palabra “leén"
tiene su justificada traslacién metaférica a Dios si
atendemos a la caracteristica de la fortaleza o de la li-
beralidad; lo que no impide que si consideramos en
cambio la de la crueldad, sea aplicada también a Sa-



118 FILOSOFIA Y METAFORA

tands como en el versiculo de las Completas: “‘Sed
sobrios y vigilad, que vuestro diabédlico adversario,
tamquam leo rugiens, circuye al que ha de devorar”.

Ese malum modum docendi, salpicado de meté-
fnre’m y alegorias que suele reprocharse a Platén, ¢no
sera acaso el principal culpable de que todavia hoy
resulte tan discutido el contenido de la filosofia aca-
démica?, como lo observan Landsberg y el mismo Or-
tega y Gasset quien juzga que “‘el méas cierto y viril
avance que hemos hecho Gltimamente en el estudio
de Platén consiste en haber tenido la claridad de re-
tina y el valor intelectual de descubrir que no sabe-
mos quién es Platén ni qué el platonismo. A Platén
—continlla— no se le ha entendido nunca. .. Hoy es
un problema inmenso, una cordillera de problemas.
Apenas si hay en él cosa que no sea equivoca” *, |Bien
poco brillante resultado, en verdad, después de tantos
siglos de labor exegétical

En compensacién, la metafora tiene en primer lu-
gar un sefialado valor estético. La imagen o represen-
tacién es naturalmente agradable al hombre: represen-
tatio naturaliter homini delectabilis est, ensefia Santo
Tomés: v merced a la imagen, ponen las metéaforas
a la inteligencia en contacto con su objeto connatural
y satisfacen en una sintesis instantanea, nuestro gus-
to de lo sensible, cautivindonos ‘‘por su fulguracién
deliciosa de belleza"”. Apariciones inflamadas que ilu-
minan todo un cuadro con el resplandor de un relam-
pago, llamalas Taine en su estudio sobre Shakes-
peare **. Es propio de la poesia —dice también Tomas
de Aquino— recurrir a una muilfltud de comparacio-
nes y de imagenes, porque care:cmndn las cosas poe-
ticas del rigor de verdad requerido para ser aprehen-

didas por la razén razonadora, es menester que la in-
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teligencia sea como seducida por la fascinacién de
las metaforas *°.

En segundo lugar, las metaforas, especialmente
las desacostumbradas, nos ayudan a grabar en la me-
moria las ideas abstractas que, si no son encadenadas
por las semejanzas corporales, se evaden con mayor
facilidad. Concebid similitudes apropiadas, no muy
familiares, de aquello que queréis recordar, es uno de
los consejos mnemotécnicos que nos da Santo Tomés
en la “Summa” y en su comentario al opiisculo “De
memoria et reminiscentia’” de Aristételes. Es prove-
choso ligar el recuerdo de las cosas intelectuales al de
las cosas sensibles porque el conocimiento humano
es mas potente con relacién a estas tGltimas ** y por-
que las realidades materiales pertenecen a la memo-
ria por esencia —per se— mientras que las espiritua-
les indirectamente, per accidens.

En tercer lugar, sirven las metéforas para nutrir
nuestros sentimientos y armar nuestra voluntad.

Las metaforas, finalmente, son utilisimas en la
ensenanza exotérica, en la exposicién vulgarizadora
de la filosofia, que necesita ajustar la manifestacion
de la verdad a las aptitudes de quienes han de recibir-
la: manifestatio veritatis est facienda secundum pro-
proportione recipientium *%,

En efecto, hemos visto que es natural al hombre
remontarse a las cosas intelectuales desde las materia-
les, ser conducido ad intelligibilia per sensibilia, por-
que todo nuestro conocimiento viene originariamente
de los sentidos. Puesto que el objeto propio de nues-
tra inteligencia es la esencia de las cosas materiales
abstraida de las representaciones imaginativas, expli-
case que el espiritu humano, en el estado presente de
unién con el cuerpo, no conozca nada sin el socorro
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de una representaciéon sensible, de lo que en el tecni-
cismo escoléstico se denomina phantasma. Las ima-
genes son a la inteligencia lo que los colores a la vista
—decia Aristételes—, como asimismo que no hay con-
cepcién mental, que nada comprende el alma, sin
phantasma. Este no poder prescindir del “fantasma”,
esta inevitable dependencia frente a la imaginacién
cuantitativa, constituye la tara original de nuestra in-
teligencia; tal es —apunta Penido— el tinico sentido
admisible de la critica bergsoniana; desgraciadamen-
te Bergson cayd en sus propias redes: tanto aproximo
a la imaginacién estitica y a la inteligencia, que ter.
miné por confundirlas, desconociendo la posibilidad
de un pensamiento conceptual méas aéreo, menos su-
mergido en las imAgenes.

Al hecho de sernos connatural el remontarnos
desde las realidades corporales a lo inteligible, débese
que, cuando deseamos hacer mas accesible nuestra
explicacién de nociones inmateriales, empleamos ejem-
plos tomados del orden sensible; ¥ que los hombres
rudos, de inteligencia grosera, no consiguen aprender
ni logran llegar a la ciencia sino por ejemplos sensi-
bles °. Pues bien, las metiforas nos proveen de ima-
genes que pueden auxiliarnos en el conocimiento de
las verdades abstractas, lo que demuestra su impor-
tancia en la divulgacién filoséfica: muchas personas
que no son capaces de alcanzar las cosas inteligibles
por ellas mismas, llegan a comprenderlas si les son
propuestas bajo semejanzas corporales ™. :

Lo mismo ocurre en teologia, donde los simples.
qui vix aliquid praeter sensibilia suspicari possunt, que
apenas pueden conjeturar algo més alla de lo n-fzn::nble.
encuentran su alimento religioso en el revestimiento
suntuoso de imagenes, en el *'velo multicolor de las me-
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hforas” tejido alrededor del Todopoderoso para no
deslumbrar sus débiles ojos. Asi conviene hablarles
__dice Beatriz al Poeta— porque sélo partiendo de
los sentidos el entendimiento se eleva a lo que es digno
de la inteligencia; de ahi que la Escritura, atemperan-
dose a sus facultades, atribuye a Dios pies y manos
«i bien otra cosa significa, y la santa Iglesia represen-
ta con aspecto humano a Gabriel y a Miguel y al que
sané a Tﬂbiﬂ&:

Cosi parlar conviensi al vostro ingegno,

Perocché solo da sensato apprende

Cid che fa poscia d'intelletto degno.

Per questo la Scrittura condescende

A vostra facultate, e piedi e mano

Attribuisce a Dio, ed altro intende;

E santa Chiesa con aspetto umano

Gabrielle ¢ Michel vi rappresenta,

E I’ altro che Tobia rifece sano.

En este pasaje del “Paradiso” (IV, 40-49),
Dante se concreta a versificar un texto (l.q.l ,EL';) de
la “Summa Theologica”: Conviene —dice Santo To-
més— que la Sagrada Escritura, ofreciéndose a to-
dos segtin la palabra del Apéstol: “‘Deudor soy igual-
mente a griegos y a béarbaros, a sabios y a ignoran-
tes”, presente lo espiritual bajo la figura de las cosas
corporales a fin de que los flacos de entedimiento,
inaptos para alcanzar secundum se las cosas abstrac-
tas, asi las comprendan.
~_ Hasta el fundamento del propio culto exterior,
individual y social, podemos hallarlo en el mismo
principio conforme al cual est nobis connaturale a
sensilibus in intelligibilia venire. Es facil darse cuenta
que Dios por su esencia requiere una adoracién en-
teramente espiritual. Sin embargo, como el hombre
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no es un puro espiritu, se ve forzado a mezclar en
su culto lf:-s gestos de su cuerpo y el uso de las co-
sas I:nﬂtE:I'IElIEB que le rodean. Hay en ésto una exi-
gencia, pero que sblo depende de la naturaleza hu-
mana cuya ley es elevarse a lo espiritual por lo sen-
sible. En el culto, lo sensible no hace sino servir de
instrumento al espiritu donde verdaderamente reside
el homenaje substancial que Dios espera de nosotros.

Aristételes, apreciando en toda su importancia
la necesidad psicolégica ineluctable a que venimos
refiriéndonos, arrancaba de comparaciones tomadas de
los sentidos para examinar lo que se refiere a la in-
teligencia. Santo Tomés de Aquino y los escolasti-
cos en general siguieron sus huellas; y es esa la cau-
sa, seguramente, del dicho de Leibniz —injusto en
cuanto pretende censurar—, segiin el cual la lengua
de la Escuela hormiguea de tropos: tropis scatet.

Repérese bien, pues, que la utilidad que acor-
damos a la metafora en la exposicién filoséfica, par-
ticularmente exotérica, no la promueve al grado de
instrumento del conocimiento intelectual que antes
le hemos negado, ni mucho menos autoriza una hi-
pérbole como la del sutil abate Bremond, para quien
une heureuse métaphore, une image nouvelle est le
gibier propre du philosophe, beaucoup plus que du
poéte *.

Si es exacto que no hay acto intelectual cons-
ciente que no implique la colaboracién fundamental
de la imaginacién, la inteligencia deja a gran distan-
cia todo cuanto aquella podra jamés entregarnos; si
es exacto que cuando perseguimos las realidades su-
periores continian siempre las imagenes siendo ‘el
escabel indispensable para izarnos a las barbacanas
de nuestro torreén”, el conocimiento intelectual, em-
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pero, 1O tiene por objeto esas mismas imégenes, esas
“gombras de Ias_:usaa corporales” —corporalium re-
+um umbrae— sino la pureza de la verdad inteligible
en ellas contemplada ™.

“Es claro —escribe Maritain— que si las repre-
sentaciones sensibles me ayudan a razonar, no es con
ellas que razono para adquirir la ciencia de las co-
sas" v "'mi razonamiento no depende en nada de las
variaclones gue pue&n hacer sufrir a mis represen-
taciones sensibles’’. Las imégenes que acompafian al
pensamiento no estin méas que “para ayudar a nues-
tra inteligencia a funcionar; en su mismo orden, ellas
no tienen ningin valor de conocimiento™ *. No so-
lamente no tienen ningtin valor epistemolégico, sino
que, cuanto més libre se halla la inteligencia huma-
na de esas imAgenes, tanto més apta se hace para
considerar las cosas inteligibles v ordenar todas las
cosas sensibles ™, Inversamente, si la luz intelectual
no es bastante intensa, las imagenes entonces revolo-
tean desordenadamente en el espiritu “‘como los mur-
ciélagos cuando la luz solar desaparece”.

Por consiguiente, los términos figurados, las lo-
cuciones metaféricas que se emplean en la exposi-
cién filoséfica, no tienen alli cabida como prueba,
demostracién o solucién de nada; no asumen caric-
ter argumentador sino meramente ilustrativo; desti-
nanse, exclusivamente, a manifestar una proposicién
de una manera més sensible y por tanto mas accesi-
ble a las inteligencias comunes. Més atn, “la verdad
EIE los pensamientos que expresamos es ahsolutamente
independiente de las comparaciones (o -.‘mﬂt-ifﬂfﬂ’;")
2 que podemos recurrir para ponerlos en evidencia.

08 ejemplos escogidos pueden ser falsos en si mis-
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mos; son buenos, no obstante, si sirven a la manifes-
taciéon de una verdad" %,

Hna cosa es il_ustrar o vulgarizar una verdad ya
adgumda y otra bien distinta es establecerla o con-
quistarla. No negamos que las metaforas sean conve-
nientes para lo primero, pero si que deban emplear-
se para lo Gltimo. Una cosa es representarse imagi-
nativamente una realidad, otra es comprenderla inte-
!?Etﬂf}lm&I}tE. Si no las distinguimos, la representa-
cion imaginativa, lejos de auxiliar al espiritu, le fas-
cina como un espejismo. Por desgracia, es lo que
no pocas veces ocurre. La confusién entre la ope-
racion imaginativa y la funcién intelectual, constitu-
ye precisamente, para el P. de Munnynck, el desfalle-
cimiento méas frecuente del pensamiento humano, y
quiza también del pensamiento filoséfico ™.

Séneca protestaba contra los que pretenden ve-
dar a los filésofos el uso de imagenes concediéndolo
sélo a los poetas: los tales —decia— no habréan leido
jamas a los Antiguos, ique hablaban sencillamente,
sin perseguir todavia la frase elocuente merecedora
de aplauso, y cuyas obras, sin embargo, estaban lle-
nas de metaforas, parabolis referti sunt. Pero en el
fondo Séneca estd con nosotros: se limita a conside-
rarlas ttiles para el filésofo, no por la misma razén
gue ellas sirven al poeta, sino en cuanto prestan asis-
tencia a nuestra endeblez intelectual y hacen sensibles

las ideas al lector u oyente .

EL INTUICIONISMO Y LAS METAFORAS

Bergson representa una cumbre tan alta en la oro-
graffa filos6fica contemporénea, y sus libros se ha-
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[lan tan difundid?ﬂ. que no es positle desentender-
se, que no estaria bien dejar de expresar siquiera
unas pocas palabras acerca del refuerzo que a la cau-
sa de Ortega presta el filésofo francés “cuyo nom-
hre —al decir de su entusiasta lugarteniente Le Roy
_ suena en todas partes, a quien sus colegas —aun
discutiéndole o contradiciéndole— juzgan compara-
ble con los mas grandes ¥ que, a la misma altura como
escritor y pensador, al destruir la convencién de las
barreras técnicas, encuentra el secreto de hacerse leer
a la vez fuera y dentro de las escuelas’ %,

En efecto, obsérvase en Bergson un empleo con-
tinuo, incesante de metaforas diversas, ingeniosas,
delicadas, al punto que sus expositores reconociendo
la dificultad que por este motivo existe de analizar
su pensamiento, suelen optar prudentemente, a fin
de no traicionarlo, por recurrir a la transcripcién tex-
tual de sus términos mismos.

ks tan marcada la preferencia que en la philo-
sophie nouvelle se otorga a la imagen sobre el con-
cepto, que Manuel Garcia Morente —buen conoce-
dnr_en esta materia—, declara que la filosofia berg-
soniana “apetece ser expuesta por un escritor de ima-
ginacion sutil y brillante; y que, en cambio, pierde
notablemente cuando cae en las manos rigidas de un
hombre exacto, exigente, escrutador’ *.

. tA qué obedece en el autor de “L’ évolution
Creatrice” esta predileccién por la metafora? Ortega
i’ic?ﬂﬂ*llﬂt confiesa, por lo que le atafie, una p:redispu-
o ;T: lr:;lwwlugl: la imagen en la frase —dice— es

: B;n encia 11:1cuerclbl_e cle: mi ser ". Egn tanto que

- gson escribe 'e’l historiador de la filosofia Wl{l
.rant, que su pasién por la metéfora es casi semi-
tl{'&,: hE hu wew .

an almost semitic passion for metaphor.
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Nadie ignora el origen israelita del padre de la
tilosofia nueva. Y es cierto que caracteriza al hebreo
un anhelo instintivo de expresar su pensamiento de
manera concreta y viviente, en lenguaje imaginati-
vo, hasta sensual diriamos. “Lo que distingue a la
familia semitica, —anota Renan en su “Histoire Gé-
nérale et Systeme Comparé des Langues Sémiti-
ques—, es que la unién primitiva de la sensacién y
de la idea se ha conservado siempre en ella, es que
uno de estos dos términos no ha hecho olvidar al
otro como acontecié en las lenguas arias, es que, en
una palabra, la idealizacién no se ha operado nunca
de una manera completa, tanto que, en cada vocablo
se cree escuchar todavia el eco de las sensaciones
originarias que determinaron la eleccién de los pri-
meros nomencladores’ *.

Pero si la metafora es en Ortega una necesidad
de su temperamento, no ha de verse una predisposi-
cién de raza en el caso de Bergson. Media en este dl-
timo una exigencia intima del propio sistema: el berg-
sonismo se ve obligado a elevar la me.té.fﬂra a la
dignidad de un método como consecuencia de su ra-
dical anti-intelectualismo. :

Mas adelante hemos de ver con algin deteni-
miento que para Bergson lo Fsem:ﬂial encuéntrase Eldl
el puro devenir; que la inteligencia es una faculta
mas bien practica, incapaz de alcanzar‘ la verdadera
realidad; que el analisis conceptual es impotente pa-
ra instalarnos en el seno c_le ese deve;ur .fundau:nei:
tal, por cuyo motivo, el hlusufa.r, exige invertir
direccién acostumbrada del trabajo del RE‘IIBB.I‘I}IER'EG,
recurrir a la “intuicién’’, esa especie de slml:::_atlahqu_ﬂ
— como se lee en la “Introduction a la Mgta!t! Fﬂ:
que”’— nos transportaria al interior de un objeto pa
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- mincidir en lo que tiene de tnico y de inexpre-
sable. : . : :
El bergsonismo afirma la existencia de un cono-
cimiento extra-intelectual que nos revelaria, mas alla
Je los conceptos abstractos e inertes de la inteligencia
discursiva, la realidad vivida e intuitivamente cap-
tada.

Ahora bien, la intuicién de lo inmediato no pue-
de en rigor expresarse; lo que aprehendemos por un
conocimiento vivido e incomunicable no es suscepti-
ble de traducirse en conceptos ni en proposiciones;
sélo las ideas se transmiten, no las sensaciones, im-
presiones y simpatias intuitivas, por fuerza indivi-
duales. De ahi que, '‘siendo muda de nacimiento la
pura experiencia directa de la vida”, no queda al
bergsonismo otro camino que el de sugerir la intui-
cién, “rodeandola de metaforas concurrentes” desti-
nadas —segiin él— a reanimar el sentimiento de lo
real anestesiado por el hébito, a evocar el alma profun-
da y sutil de las cosas y a facilitar su vision directa
e ingenua. “Muchas iméagenes diversas —agrégase
en el optsculo antes citado—, tomadas de cosas de
muy diferentes géneros, pueden por la convergencia
de su accién, dirigir la conciencia sobre el punto pre-
¢iso en que hay cierta intuicién a percibir. Al esco-
ger _133 imagenes tan dispares como sea posible, se
E]:;g:l que una cualquiera usurpe el lugar de la in-

que esta encargada de provocar, ya que en-
tonces serfa inmediatamente suplantada por sus riva-
les. Haciend E e
0 ndo que todas ellas reclamen de nuestro
:ﬂ‘:{:?:ﬂ: pesar de sus diferencias de aspecto, la
s rg;*'-‘lﬁdde atencién y, en alguna manera, el
la tum*g lo de tensién, acostumbramos lentamente
lencia a una disposicién muy especial y bien



Para mostrarse a s{ mij

il (I:I}E suerte que, Ia* filosofia bergsoniana, conven-
& a de E‘fr}a Présunta impotencia de los procedimien-
pﬂﬂsiﬂfintsl 1;:_05_ recurre 3 los del arte, y 1o que cree im-
erfnnir trat 1 1é
hforas stal a de sugerirlo valiéndose de me-
Con tal conviceién no es extrafio que, Bergson,
dotado de sobresalientes condiciones artisticas, haya
resultado un “incomparable maestro de metaforas’.
Como era igualmente de prever la méagica influencia
de sus obras en una inteligencia somnolente o
severa. Sumergida por el tornasol continuo de sen-
saciones e imégenes en esa primavera de emociones
enteramente frescas que celebrara con tanto lirismo
E. Le Roy, se estimari dicha inteligencia despertada
al pensamiento; en realidad —escribe Maritain— es
su imaginacion la que se habrd excitado. Y no es
poco porque la imaginacién vale méas que la nada y
se halla tan vecina de la inteligencia, que conseguira
quiza, de rebote, despertar a ésta a su vez. Pero si
alli nos plantamos, corremos tamblénlal ‘I‘Iﬂﬂ'ﬂ‘dﬂ
abandonarnos a una especie de impresionismo filo-
e6fico, y de vagar en busca —como dice San Agus

tin— no de la substancia sino de algo asi como el
olor de las ideas” *. i ,

Todos los que quieren conservar a la filosofia
su caracter intelectual, ::ienti.ficu: todos los quehle
asignan por fin acufiar la realidad en c:lrncepizs co e;
rentes ¥ sistematizac}us. de?pzﬁiﬂf: d: l!;uex Pg;ign.
H'lmgu::la; ::‘ d?::elire::t:: :l reactivo del principio de
Ealzrant};adicciﬁn. no pueden conformarse con este em-

" W # v & a-.rn
pleo de un procedimiento peculiar a la inspiracio
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artistica, ni admitir una doctrina que se presente con
la exclusiva garantia de esta brumosa intuicion, en
la que suelen escudarse hasta caprichos o fa‘f‘lt.ﬂslﬂﬁ
de diletantes. ¢No se ha creido ver ' intuiciones
bergsonianas’” en esas imégenes amplisimas y artifi-
ciosas que sintetizan para nuestro espiritu un gran
niimero de fenémenos, pero que en buena logica —
como escribe el P. de Munnynck— sélo debieran lla-
marse hipétesis explicativas? “¢No se ha pretendi-
do que el bergsonismo no se discute sino que debe
ser aceptado como una epopeya? ¢No vemos surgir
penetraciones intuitivas radicalmente opuestas y que
se afirman con tanto mayor aplomo cuanto que se las
declara inaccesibles a toda critica racional?" ®.

En resumen, a los que sostenemos que la filo-
sofia debe ser racional y siné no sera nada, claro
esta que no puede argiiirsenos con el uso —o abuso
— bergsoniano de las metéforas, explicable en la

filosofia nueva” solamente por la arbitraria substi-
tucion de la inteligencia con una diferente y aiin
opuesta facultad cognoscitiva —de indemostrada exis-
tencla—, que se ejercitaria mediante un esfuerzo an-

tinatur'al* de retorno a lo primitive, a lo inmediato
a lo vivido. '

LA METAFORA DEL SELLO" Y

LA TA
CERINA Sioi-
Una de las dos g
grandes metaforas
E;t:g ay Gasﬁﬂfi en “El Eﬂpﬂtﬂdﬂl‘": Ilﬂﬂq::: ;-Ezuefa
o .Epuede demr‘se que en forma exXperimental *:Il 5
mos sostenido precedentemente, Nos rei;eﬁ]i:;
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ala metéfctra de la tabla cerina en la que el sello es-
tampai su impronta delicada, metafora que aparece
por primera vez en el “Theetetos” de Platén y que
repetida por Aristételes, repercute “‘a lo largo de tnda'
la Edad Media, y en Paris y en Oxford, en Salaman-
ca y en Padua, durante centurias, los maestros van a
inyectarla en una legién de juveniles cabezas'.

Desde luego, la vemos empleada en distintos ca-
$O8 ¥y con diversos fines explicativos. A veces, sim-
boliza la unién del cuerpo y del alma sin intermedia-
rio alguno. El cuerpo y el alma que lo informa, cons-
tituyen una sola y misma existencia substancial co-
mo la cera y la figura que ella recibe *,

Otras, como en el propio texto citado por Or-
tega y Gasset —“Sobre el alma”, libro Ill, capitu-
lo 4—, representa la pasividad del intelecto, tabla
cerina en la que nada esti escrito pero en la que
infinitas cosas puede grabar el estilete del escriba.

En el “Theetetos” —19]1 d— aplicala Sécrates
a la memoria: supongamos —dice— que haya en
nuestras almas una cera impregnable, don de Mnemo-
sine, la madre de las musas; todo lo que deseamos
conservar, viene a imprimirse en relieve en esta cera
receptiva de sensaciones y conceptos; recordamos lo
que se graba, mientras dura la impronta; lo_que se
borra o no ha conseguido estamparse, €s nlﬂ.::datiu.
Avristételes expresa también en uno de sus E}Pusculus
psicolégicos, que la memoria es la percepcion clie {ia
impresién que se produce en el alma como resultado
de la sensacién, comparable a la que el sello deja en

l.os ancianos tienen escasisima’ memoria
modo frios, como
la misma

la cera. .
—afnade— porque son en clerto

el yeso de los edificios viejos, de suerte que
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dureza de la parte que recibe la impresi6n, impide que
la imagen deje en ella el menor rastro.

Y no terminamos aqui con sus variados em-
pleos. El citado Aristételes, en otro lugar, en el se-
qundo libro de su recordado tratado “Sobre el alma”
—cap. 12—, refiriéndose a la sensacién explica que
“a] sentido es aquello que recibe las formas sensi-
bles sin la materia, como la cera recibe el sello del
anillo sin el bronce o el oro de que el anillo se com-
pone, v conserva este sello de metal o de oro pero
no en tanto que es oro o bronce’.

Que puedan multiplicarse las aplicaciones de
una misma metafora, que sea posible darle diversos
usos, es ya, en la ciencia, que vive de exactitud, un
germen de confusién, un indiscutible inconveniente.

Pero més grave aiin es el defecto de ambigiiedad
que hemos achacado a la locucién metaférica. Com-
probémoslo, valiéndonos siempre de la metafora de
la tabla cerina en sus distintos empleos.

Aristételes ha expuesto en términos propios el
aspecto pasivo del intelecto: “la inteligencia —ense-
ﬁ?—. es en potencia lo que las mismas cosas que ella
piensa sin ser ninguna de ellas en acto, antes de pen-
sarlas”. Y Santo Toméas * ha precisado el concepto
distinguiendo los tres significados en que puede de-
Cirse que una cosa es pasiva: |) el rigurosamente
propio —propriisime— cuando ella es privada de lo
que le conviene a su esencia o de lo que constituye
el ‘ﬂhittn de su inclinacién natural; 2) el minus pro-
Prie, cuando soporta una modificacién o cambio cual-
quiera, cuando se despoja de algo, sea que le con-
Venga esencialmente o no; y 3) el general —commu-
niter— cuando recibe aquello con respecto a lo cual
estaba en potencia. Desde este punto de vista, todo
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lo que pasa de la potencia al acto puede ser conside-
rado pasivo aun cuando adquiera una perfeccién,
aunque una tal potencialidad sea una fuente de ri-
gueza ¥ no una causa de empobrecimiento. En este
ultimo sentido, nuestro intelecto es pasivo.

Podra resultarnos ardua, por lo abstracta, esta
exposicion de la nocién filoséfica de la pasividad de
nuestra inteligencia, pero es exacta, en tanto que la
metafora de la tabula rasa in qua nihil scriptum est,
si bien puede ayudarnos a comprenderla, no tiene en
si misma ningin valor de conocimiento: y, por el
contrario, es susceptible de diversas interpretaciones;
se presta —como observa B. Saint-Hilaire— a “muy
diversas explicaciones”. De hecho, asi ha sucedido.
Filopén la entendia como si los caracteres estuviesen
borrosos en la hoja de la inteligencia —puesto que
ésta es en potencia los objetos mismos—, y se volvie-
ran plenamente claros y legibles cuando ella concibe
los objetos; y por ese camino, seguido de Alejandro
de Afrodisias —el mas reputado de los comentado-
res griegos del Estagirita— llegé a emparentar, equi-
vocadamente, la teoria de Aristételes con la platémi-
ca de la reminiscencia desarrollada en el “Menén’.
La glosa de Santo Tomas rectifica el error de Filopén,
estableciendo que el pensamiento de Aristoteles ex-
cluye cabalmente el dictamen de Platén, para quien
—poseyendo naturalmente el alma humana toda
ciencia, aunque en cierto modo olvidada a causa de
su encadenamiento al cuerpo—, aprender no es otra
cosa que acordarse *.

Igualmente, no seria aventurado decir que, la
metafora de la cera y el sello, aplicada al conocimien-
to, a la relacién entre el sujeto y el objeto, al fend-
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eno universal del “darse cuenta'’, ha inducido en
error al propio Ortega ¥y Gasset.

Aristételes y Santo Toméas la usan meramente
como un conveniens exemplum —asi la califica este
gltimo— para poner de relieve que el sentido es re-
ceptor de las fnrma?. sensibles sin la materia. El sello
oraba en la cera su impronta fiel mas sin dejar en ella
rada de su constitucién metélica; los objetos mate-
riales imprimen su forma o similitud —species en la
terminologia escoldstica— en los 6rganos de los sen-
tidos, sin las condiciones de la materia *.

Pero tanto Aristoteles como Santo Tomas es-
tin muy lejos de hacer descansar su explicacién filo-
séfica del fenémeno del conocimiento ‘‘sobre el me-
nudo cuerpo aéreo’’ de esta metafora; ni remotamen-
te se les ocurrié sustentar que, conocer, es recibir una
impresién o marca, que conciencia es impresion
SFEﬁn Ortega v Gasset afirma de ellos, de ‘‘la edad an-
tigua, con su prolongacién medieval’.

La metafora del sello y de la cera es inadecuada
para hacer ostensible el tipo de unién que, conforme
a la _dactrina escolastica auténtica, se verifica entre
el Sujeto conociente y el objeto conocido.

El hecho de la conciencia —Ileemos en “El Es-
pectador”— nos obliga a pensar que dos términos
Ef’n}}ﬁletamenre distintos son, a la vez, uno y mis-
:1';&}: dEfﬂﬂtiv?rnenta._ para que el cnnm::imientu ':s;e
minos E es lmpresc!ndlble que la duahf:lad de tér-
=it sujeto conociente y c-'b']?tn ?::mcrmc!u-- se re-
. Cunu: Uza cierta ldeqtlfacamnn: El sujeto, cuan-
i ? eviene en cierta medida el objeto cono-
Conpenr _ar, por eso, de ser lo que es en él mismo.

€T es recibir en sf, de una manera muy intima,

d Te r Ll 4
Presentacién de las cosas que se conocen, con-
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servando su propia naturaleza; es alimentarse ideal-
mente de las cosas por una asimilacién muy perfec-
ta, en la cual los objetos no son ni destruidos ni al-
terados. El conociente se perfecciona mediante el ser
de otro, sin hacer soportar ningtin dafno a este Gltimo
al conocerlo, y sin perder él mismo nada de lo que
le constituye en su ser, es decir, de su esencia’.

Por el conocimiento, ‘‘cada uno de nosotros, mi-
sero punto en el gran universo, un alma de hombre,
que no pesa nada, jhe aqui que abarca y contiene el
todo, mas vasta que el mundo!” Santo Tomas gusta
de repetir con Aristételes que el alma es, de una cier-
ta manera, todas las cosas: anima est quodammodo
omnia. Hay algo en el alma, el intelecto, que gracias
al conocimiento puede llegar a ser todas las cosas: in
anima est aliquid quo est omnia fierit. El conocimien-
to consiste en la extensién de un ser mas allad de él
mismo, de su forma propia, en vista de participar de
las formas de otros seres extranos.

El sujeto conociente, pues, ademas de su forma
tiene las formas de las otras cosas que conoce. Pero
las tiene como ajenas, objetivamente; sin dejar de
ser él mismo, el ser conociente llega a ser la cosa co-
nocida sin que ésta tampoco deje de ser lo que es.
Conocer es devenir otro en tanto que otro: cognos-
cere est fieri aliud in quantum aliud. El conocimiento
une el sujeto y el objeto, hace un solo todo del uni-
verso y del hombre que lo contempla, pero sin gue
la sintesis obtenida tenga por resultado una suerte
de compuesto que no seria ni el conociente ni el co-
nocido, como ocurre en la generacién corporal por
la unién de una materia y una forma, unién que pro-
duce un tercer término: la materia informada, que
no es la una ni la otra.
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El ;;unm:_iente y el conocido son algo de méas uno
que la materia y la forma, segiin lo observaba Ave-
rroes: COENOSCENS et cognitum sunt magis unum,
quam materia et forma, porque la materia no devie.
ne la forma sino que la recibe, la individualiza, la
apropia; el conociente, en cambio, deviene en cierto
modo la realidad conocida, y recibe la forma de ésta
sin apmpféISE!ﬂ: la recibe como la forma de un otro
ser, forman rei alterius. Media por tanto un abismo
entre la recepcién material que apropia la forma re-
cibida y la recepcién del conocimiento que no la apro-
pia.

Ahora bien; la cera, al recibir la marca del sello,
toma la forma de éste pero pierde la que tenia antes.
No recibe la forma del sello objetivamente, en tanto
que ella es la del sello, sino subjetivamente, en tanto
que es la suya propia, vale decir, un accidente nuevo
sobrevenido en su substancia en lugar de un otro
que ha desaparecido. Al unirse la cera y el sello por
la impresién, constituyen un tercer término: aquella
se convierte en cera sellada o marcada; no deviene
el sello. El sujeto conociente, al contrario, no pierde,
como la cera, su forma propia sino que recibe la for-
ma del objeto conocido como diversa y distinta de si,
dejandola en su objetividad: adquiere inmaterialmente
esa forma del objeto conocido sin componer con ella
un tertium quid.

La metafora de la tabla cerina y el sello no nos
Suministra, pues, un simil acertado del conocimiento;
¥ ha extraviado al “filésofo poeta” ® haciéndole afir-
mar, al atribuirle un otro alcance que el que le asig-
naban los escolésticos, que ‘‘para el hombre antiguo,
cuando el sujeto se da cuenta de un objeto, entra
con éste en una relacién analoga a la que media entre
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dos cosas materiales cuando chocan, dejando la una
su huella en la otra”. La escuela aristotélico-tomista,
no confunde ni por asomo un suceso espiritual como
el conocimiento, con ninguno de los hechos materia-
les que alimentan nuestra experiencia comtin; no con-
cibe la relacién de conocimiento como una relacién
entre agente y paciente corporales; no hace consis-
tir esencialmente el conocer —devenir inmaterial, ac-
tividad inmanente v no transitiva—, en soportar, en
recibir una impresién. El tipo de unién de la cera con
el sello, unién de materia y forma que constituye un
tercer término, la materia informada, es precisamen-
te lo que no caracteriza al conocimiento segiin Aris-
toteles y la gran tradicidén escoléastica *.

Las metéaforas, en suma, fieles companeras del
poeta, de vez en cuando —acabamos de verlo— abu-
san de la confianza del filésofo; vy lo que la expre-
sion del pensamiento gana con ellas en realce v colo-

rigu:i frecuentemente lo pierde en exactitud y segu-
ricad.



CAPITULO IV

SOBRE LA DIFUSION DE LA FILOSOFIA

Fs un francés quien afirmé no conocer magia
ni sortilegio capaz de resistir a una encuesta bien
conducida. Muy lejos estd de nuestro animo el ase-
gurar que en Francia todos compartan esa ilimitada
confianza, Pero lo cierto es que alli giistase particu-
larmente de las encuestas y pululan los inquisidores
que se complacen en abrumar, a los principales re-
presentantes del pensamiento contemporaneo, con
graves, arduas o sutiles preguntas: ¢Cuél es el re-
sultado fina]l de vuestras meditaciones sobre Dios?
¢Qué nos decis del humano destino més alla de la
muerte? ¢Puede efectivamente hacer milagros la vo-
upt_ad* producir efectos que las circunstancias no per-
mitirian prever? ¢Media alguna oposicién entre la
religién y la verdad cientifica? ¢Creéis en la per-
Meabilidad de las civilizaciones, o pensais, por el con-
;Lrarm_ que el Oriente y el Occidente son tntalrflente
Penetrables el uno al otro? ¢Debe una poesia te-
€T un sentido inmediatamente inteligible o le basta
m:r].un conjunto de sonoridades sin vinculo con la
:’* idad de las imagenes v sentimientos? Y como és-

% otras de la misma laya .
Pues en 1923 tuvo el sefior Bourquin la feliz
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idea de iniciar, en la revista “Le Monde Nouveau’’,
una encuesta acerca de “‘cémo deben escribir los filé-
sofos”’. Las respuestas —alrededor de cincuenta—-
fueron reunidas en un volumen que con dicho atra-
vente titulo se publicé el afio siguiente *.

Lo que preocupaba a Bourquin era el significa-
do diferente que asumen ciertos términos segiin que
los use éste o aquél filésofo. Méas que la divergencia
de dictamenes, lo que fastidia, —decia—, es que no
se pueda discutir con interés, entre filésofos de cam-
pos adversos, por el motivo de que no se emplea idén-
tico lenguaje. E interrogaba: ¢No se cumpliria un
gran progreso arribando a una especie de unificacién
del vocabulario filoséfico? ¢No se volverian asi mas
faciles las controversias y las criticas menos injus-
tas, si es verdad que no pocos disentimientos pro-
vienen de las variaciones en la terminologia?

En suma, un problema que afectaba exclusiva-
mente a los filésofos profesionales.

Pero la primer pregunta del cuestionario de Bour-
quin fué: ¢Puede la filosofia expresarse en el idioma
de todo el mundo? Su generalidad autorizé la ampli-
tud de ciertas respuestas. ¢Para qué interesa saber si
cabe exponerla en el lenguaje corriente? Evidente-
mente, —se dijeron algunos de los consultados un
tanto confundidos sobre el mévil principal de la en-
cuesta—, evidentemente, para saber si la filosofia pue-
de ser accesible a todo el mundo o, por lo menos, al
honnéte homme, al hombre instruido, culto, mas no
iniciado. Y aprovechando esa coyuntura, rozaron
nuestro tema, el de la propagacién de la filosofia fue-
ra del estrecho circulo de los adoctrinados, asunto que
precisamente parecia haber sido eliminado por el pro-
motor de la encuesta. En efecto, la circular de Bour-
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quin descontaba que, si bien es natural que la filoso-
fla —la mas elevada de las ::hsc:plmaa hu}'nan?s— se
dirifa a cada uno, ello de ningin modo implica que
tenga que vulgarizarse para un tal fin: no incumbe
4 ]a montafia ir hacia los hombres.

Bergson, en la respuesta que envié a “Le Monde
Nouveau” infringiendo por excepcién su prudente nor-
ma de no contestar a los interrogatorios, distingue los
problemas mas vastos: libertad, deber, significacién
de la vida, estructura del espiritu, funciones esenciales
del pensamiento, lugar del hombre en la naturaleza,
etc., de las cuestiones especiales que atanien a la his-
toria de la filosofia, a la légica o a la teoria del cono-
cimiento, a la psicologia, a la patologia del espiritu,
etc. Estas (iltimas no inquietan sino a los sabios, aun-
que de su solucién pueda depender la de aquellos pro-
blemas generales, los cuales, si, interesan a todo el
T'}Pﬂdﬂ ¥, por tanto, el fil6sofo debe estar en condi-
cién ::]e tratarlos en el idioma de todos.

La preocupacién, —afiadia—, de dirigirse a to-
dos en las grandes ocasiones, hablando naturalmente
el lenguaje de todos, es caracteristica de la filosofia
fancesa. El ejemplo de Descartes, de Malebranche
Y{iz;mtlm:a otros {:.iei propio Bergson, cuyas ;_:uree:laras

artisticas explican el premio Nobel de literatura

que le discernig la Academia de Estocolmo), esta alli
para prﬂhar n s 1* d
MUy prof que se qude* traducir ideas muy dF,m.Ef as,
fundas, en términos de comtin acepcién’’.
Aix. agf?]n ﬁg?urice Blondel, el discutido filésnf? de
resan y &;Eﬂ lla trata de problemas que a todos inte-
185 elly sy E&JO uclones que todos dEbEP tener en cuen-
cessible 5 o nC une science qui parait devoir étre ac-

Pﬂulhan“x qul n" en ont aucune autre. ‘

aconseja por su parte que el filésofo evi-
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te una prosa demasiado abrupta que ahuyente, no al
hombre wvulgar, sino al cultivado, curioso de las cues-
tiones supremas y que, a las veces, ganard en com-
prension a ciertos especialistas esclerosados por el ofi-
cio.

Bien estd, —contesté Marcel Coulon al sefior
Bourquin—, que la filosofia, en cuanto ciencia, prac-
tique el horaciano odi profanum vulgus et arceo; pero,
—agregabale—, “perdonadme que os declare termi-
nantemente no participar del sentir de vuestro cues-
tionario; creo, por el contrario, que en ésta mas que
en cualquier otra materia es a la montafia a quien in-
cumbe ir hacia los hombres”. Y de hecho, las mon-
tanas filosoficas que se dan ese trabajo, son justamen-
te las de méas glorioso alumbramiento, al revés de aque-
llas que buscan disimular el ridiculo parto con las ne-
bulosidades de la exposicién.

Envueltas en brumas o erizadas de espinas, las
soluciones de la filosofia a los problemas esenciales,
se condenan a gquedar sin influencia sobre la vida de
los individuos y de las sociedades, lo cual, —a juicio
de Georges Renard, profesor en el Colegio de Fran-
cia—, constituiria una lamentable abdicacién.

Exagerando un poco, Lucien Corpechot invoca
la autoridad de Renan para quien “una platica ante
mujeres es superior a la que se mantiene en su ausen-
cia’ ¥ "no hay verdad tan fina, tan tenue, que no
pueda ser comprendida por todos".

Jacques Maritain, en la contestacién reproduci-
da en sus “Réflexions sur I’ intelligence et sur sa vie
propre’’, recuerda que la filosofia, 0 mas exactamente
la metafisica, es una sabiduria: "tiene un objeto uni-
versal y, en definitiva, todos los hombres, siquiera to-
dos los hombres cultos, necesitan de ella'., No se trata
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de que todos debamos ser filésofos, desideratum uté-
pico; basta que seamos inteligentemente ensefiados
por la filosofia. Conviene, pues, —dice el maestro—
que el filésofo, al lado de su obra propiamente cients.
fica y demostrativa, destinada por ende a los técnicos,
presente el fruto de su labor al piblico instruido, a
tout le monde, pero empleando una manera exposi-
tiva menos rigurosa.

Y para no omitir el contraste, ah{ va, textualmen-
te, la aislada picante respuesta de Jean de Gourmont:
"Como muy bien decis, mi querido cofrade, la filo-
sofia no tiene que vulgarizarse para ponerse al alcance
de las personas mundanas que nada de ella entien-
den, ni aun de la mayoria de los hombres de letras
que son todavia mas ignorantes que aquéllas, pues
les falta tiempo para leer”. Si el critico literario del
“Mercure de France” hubiese recordado cierta frase
de Stendhal, seguramente habria anadido que, en el
inttil esfuerzo de divulgacién, a lo sumo se puede con-
seguir lastimar la quisquillosa vanidad de esas perso-
nas mundanas, pues si llegan a percatarse de la solici-
tud del autor, de los cuidados que toma para hacérse-
les accesible, interprétanlos como una manera de dar-
les en cara que con respecto a él son unos ignorantes...

[La mordaz ocurrencia de Gourmont ha de ser to-
mada, sin embargo, cum grano salis. En el fondo, sin-
ceramente, seriamente, nadie puede ser ahora enemigo
de una mayor difusién de la filosofia, de que se ex-
tienda el conocimiento de sus arcanos més alla del re-

ducido nfticleo de los doctos. '
El esoterismo primitivo, que circundaba de mis-
terios a la verdad y la guardaba recénditamente por
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temor a mancillarla con el rudo contacto de las inte-
ligencias menores, nos resulta hoy absurdo.

La condena de Hipaso, a la pena capital, por ha-
ber divulgado un misterio geométrico perteneciente a
la hermandad pitagérica *, —leyenda que sin duda tie-
ne su base de verdad—, nos parece monstruosa.

¢Qué grande de la tierra osaria en nuestro tiem-
po dirigir a su preceptor una epistola semejante a la
que se atribuye al hijo de Filipo?: “No has hecho bien,
Avristételes, en publicar las doctrinas acroamaticas;
porque ¢en qué nos diferenciamos de los demas, si
las ciencias en que nos has instruido han de ser co-
munes a todos?”’ La carta, —tomada de Andronico
de Rodas v reproducida por Aulo Gelio y Plutarco *—,
es probablemente apécrifa; mas, aunque no la hubie-
ra escrito Alejandro, siempre cabria recordar su in-
vencion como una senal de aquellas épocas en que los
conocimientos secretos consolidaban la posicién privi-
legiada de castas cerradas y egoistas.

En cambio, en plena Edad Media —que atrasa-
dos manuales han de seguir calificando todavia de
larga v negra noche de la Historia—, la Universidad
entera de Paris, por decreto de septiembre 2 de 1276,
prohibia los ocultos conventiculos docentes, juzgan-
dolos enemigos de la sabiduria que ilumina las inteli-
gencias y aborrece las tinieblas®.

Razén tenian los doctores parisienses. La luz,
obra del primer dia, fué hecha para alumbrar. Segin
se expresa en un texto evangélico —San Marcos, [V,
21— nada hay aqui secreto que no se deba manifes-
tar, ni cosa alguna que se haga para estar encubierta
sino para publicarse. "Lo que Santo Domingo decia
respecto a los hombres, se debe aplicar también a las
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ideas: el grano se pudre cuando se lo guarda y fruc-
tifica cuando se lo siembra” °,

¢Cémo no anhelar una propagacién de la filoso-
fia tan grande cuan posible si se alcanza lo que esta
sabiduria, adquirida por modo de ciencia, representa
para el género humano?

iQué gravisimo error el del tedlogo rigorista Mi-
guel de Corbeil (siglo XII), cuando escribia: Inutilis
inquisitio studium philosophiae! |Bien vale la filosofia
una hora de pena! Si el espiritu no ha sido templado
por ella, es en vano que la erudicién lo amueble co-
piosamente: no escapara a la indigencia espiritual. El
conocimiento de lo individual, de las cosas singulares,
por mas vasto que sea, no perfecciona, absolutamente
hablando, la inteligencia especulativa: Cognitio singu-
larium —ensefia Santo Tom#As— non pertinet ad per-
fectionem animae intellectivae secundum cognitionem
speculativam ’. La ausencia de ideas generales —opi-
na W. James en su “Filosofia de la Experiencia”’—
es siempre una causa de inferioridad intelectual.

_ La inteligencia no encuentra su perfeccién espe-
cifica y su sosiego sino en los conocimientos universa-
les y necesarios que la filosofia persigue. Remontén-

ose a los principios superiores, obtiene la unifica-
¢ion * del saber, mucho mas excelente, por cierto, que
la fragmentaria multiplicidad de las conclusiones.

la inteligencia es, a su vez, lo que hay de mas

Perfecto en la vida, aquello en cuya virtud el hombre
®8 mas verdaderamente hombre y, al propio tiempo,
Participe de la divina luz. “El entendimiento, —se-
ﬁun Aristételes—, es algo divino con relacion E}] resto
f:}_n?“mbl'ﬁ:'. .EII:.liEn 'del::e esforzarse ''por 1?11'1'11' L‘ﬂ?::
tit E "}! principio més noble de todos los que le con

uyen” ®, “Un alma que busca la verdad, —decia a
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priora carmelitana—, eg

T e Dios, en ci
mas dt_ﬂﬂn que las otrag” S =i o

Iﬂsnha* suministra al hombre su perfeccién d e bab
E:rfechu hnm_uus ut homo ™. Y si del hombre ajsla.
Cgope considerado pauma o 0 pusio, o .
sidad, -—Lpara em UIIB ] - IETJH s S o
Blotdil . il encz ear ?3 fl?laa ras del antes .mt:aa:?n
unificadnr* 1carar a la filosofia como E.] principio
y estimulante, como la matriz indefinida-
mente fecunda de la actividad espiritual, como el per-
petuo sursum de la humanidad ™.
Sa’b_re todo, nunca fué méis que hoy necesaria a
los espiritus la fibra filoséfica. El mal que aqueja a
los tiempos modernos es radicalmente un mal de la
inteligencia. Nada inferior a ella puede remediarlo.
En el orden de las jerarquias esenciales, menester es
decir: inteligencia primero, verdad primero; repetir
el veritas liberabit vos del Evangelio de San Juan.
“"Desgraciados de nosotros, —exclama Maritain—, si
no comprendemos que ahora, como en los dias de la
creacién del universo, el Verbo esta en el principio de

las obras de Dios" ™*

Pero una cosa es que la filosofia no deba enclaus-
trarse en las apacibles moradas silenciosas de los filé-
sofos sino llamar a las puertas de todos los hﬂmbze.'s
cultos, v otra es saber si, en verdad, el mero honnéte
homme puede recibirla provechosamente.

El problema no estriba, pues, en la utilidad de
su difusién sino en la posibilidad de propagarla y en
los medios gue, en caso afirrpatwn. han de esang:;rne
con tal fin. Damos por admitido que todo hombre ins-
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truido debiera frecuentar la cordillera filoséfica: mas
nos preguntamos: ¢es él quien ha de sacrificarse ex-
clusivamente para ir a ella, o la montana debe tam-
bién aproximarsele amistosa, acogedora?

La filosofia, ardua ciencia de las altisimas cau-
sas, no hay que engafarse, es por naturaleza aristo-
cratica (por cierto que no me refiero a la aristocracia
del linaje ni a la del dinero) ; y no hay que aplebeyarla
so color de ampliar su benéfica influencia.

En especial, "la filosofia escolastica en toda su
pureza formal, es dificil, no se entrega al primer gol-
pe, requiere una renovacién continua del esfuerzo de
pensar y exige el desarrollo, en el espiritu, de una de
esas cualidades estables y perficientes del sujeto, que
Aristételes llama habitus” **. Ademas se le opone
francamente la orientacién de la inteligencia moderna.
Acostumbrada ésta a no interesarse sino en la inven-
cion de redes para captar los fenémenos, “se ha mi-
serablemente debilitado v desarmado con relacién a
sus objetos propios, a los cuales renuncia con bajeza".

Una juiciosa difusion doctrinal ha de tender, mas
que a disminuir la ciencia hasta el nivel del vulgo, a
elevar en lo posible al inferior hasta las alturas de la
ciencia. Y cuando después de un derroche de habili-
dad y de paciencia, correspondido por la buena volun-
tad del neéfito, logre aproximarle sencillamente a la
verdad entrevista, no olvidara de hacerle sentir un
poco ‘el viento del abismo y la profundidad de la si-
ma'’, para que esa sencillez misma no le resulte en-

ganadora.

Es absurdo esperar que en materias tan elevadas
se consiga evitar al lector toda enérgica aplicacién del
animo y prescindir de su laboriosa colaboracién. Por

Eﬁ%hmﬂs accesible que el filéscfo se haga, no lograra, sin
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embargo, escribir jamés obras que se lean sin pensar.
Y, por desgracia, el nimero de las personas que pien-
san no ha aumentado en la misma proporcién que el
de las gentes que leen, segiin decia del francés actual
el Vizconde D’Avenel, atinada observacién que cabe
extender, sin riesgo de error, a cualquier otro pueblo
contemporaneo.

La dificultad de una lectura puede provenir no
s6lo de la materia leida o de la impericia del exposi-
tor, sino también de la ignavia o pasividad de la per-
sona que lee, la cual, sin haber puesto de su parte la
colaboracién intelectual a la que estaba obligada, en-
cuentra méas cémodo echarle exclusivamente la culpa:
al autor o al tema tratado.

Pretender despojar a la filosofia de toda la difi-
cultad inherente a su objeto, es destruirla o, cuando
menos, hacerle un flaco servicio; es caer en la vulga-
rizacién superficial , insipida, que empequenece las
grandes cosas a fuerza de querer allanarles el camino
en las inteligencias.

“Cuidémonos, como lo aconseja Georges Palante
en su respuesta a Bourquin, cuidémonos del amor a
la facilidad, de la tendencia a primarizar (valga el gali-
co neologismo) la filosofia’. Oportuna amonestacion.
Estd de moda, en efecto, “el simplificar las cuestio-
nes al punto de vaciarlas de todo contenido substancial,
el desviarse de toda solucién profunda o un tanto ma-
tizada. Una claridad semejante, no es, en el fondo,
sino ligereza de espiritu, pereza intelectual, diletantis-
mo egoista y caprichoso. Ella incita al escepticismo y a
las burlas més ineptas” '*. En filosofia es preciso re-
nunciar valientemente, desde la entrada, a la ilusién
deliciosa —mentada por Valéry en su discurso acadé-
mico— de aquella “claridad que nos da la impresién
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de enriquecernos sin fatiga, de saborear el placer sin
trabajo, de comprender sin prestar atencién, de gozar

del espectaculo sin pagar” .

Pero entre los extremos: exposicién apodictica,
rigurosamente técnica, o vulgarizacién desabrida, em-
pobrecedora, median procedimientos que, a nuestro
juicio, siquiera permiten acercarse al hombre instruido,
avivar su curiosidad por las cuestiones fundamenta-
les y aumentar asi el nimero de interesados capaces
de afrontar luego las obras cientificas, a quienes se
pueda “hablar de filosofia, filoséficamente'’.

El hombre culto mas no iniciado, el lector de
afuera, se desalienta ante la extrema dificultad técni-
ca de los sabios tratados. Y si recurre a los manuales,
en faltandole una firme vocacién pronto se desgana,
por lo general, ante la escolar aridez, o el fracciona-
miento sistematico de la exposicién "‘propio a relegar
en la sombra, si no es corregido por una buena ense-
nanza oral, el encadenamiento y la verdadera signi-

ficacion de los problemas filos6ficos™ ™.

Queda lugar, sin embargo, ''para una exposicién
a la vez seria v asimilable”, menos algebraica y mas
luminosa y viva, que prescinda de las sempiternas dis-
putas de escuela, deje de lado la técnica en cuanto le
sea posible, manifieste el vinculo ¥ orden estricto de
las tesis, descarte el apriorismo fundando sus anilisis
en la experiencia, punto de partida de todo conoci-
miento humano, y mantenga, en fin, alerta el espi-
ritu “antes que darle la impresién de alinear teore-
mas’ .

Las férmulas técnicas podran hacer alli sélo ra-
ras y justificadas incursiones, cuando, verbigracia, sea
necesario salvar repeticiones, eludir engorrosos circun-
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lnquing-.. tonificar un desarrollo en trance de resultar
demasiado flojo.

Las comparaciones, metaforas y ejemplos, que
se presenten natural, espontaneamente, sin ser solici-
tados de intento, usados con sobriedad para que acu-
sen mejor su relieve y no se neutralicen en mareante
profusiéon de bazar, seran bienvenidos con tal que, sin
retardarnos en ellos, nos ilustren y faciliten la com-
prension de los conceptos.

Existe otra manera, méas relacionada con el con-
tenido que con la forma expositiva, de coadyuvar a
la entrada de la filosofia en la amplia circulacién inte-
lectual.

Consiste en la produccién de obras, monografias,
ensayos, que, desbordando los confines estrictamente
pedagédgicos, se vinculen de una manera estrecha con
el medio v las preocupaciones que lo atormentan; re-
glen, ““con la ayuda de los principios eternos, las mo-
vientes cuestiones que engendra la sucesiéon de los
tiempos’’; encuadren los problemas dentro del marco
de la historia: se interesen por los descubrimientos rea-
lizados en las ciencias particulares; apliquen los da-
tos filoséficos a las grandes ramas del saber, “encar-
nando, por ejemplo, la légica en el estudio de las len-
guas y la psicologia en la etnologia™; establezcan una
suave pendiente que lleve desde la estética pura hasta
la critica literaria, etc.

Quiza sintetizariamos convenientemente nuestra
indicacién, si dijéramos que, para facilitar la propa-
gacién de la filosofia, se necesita trabajos que enca-
ren los problemas desde un punto de vista mas pro-
ximo a las realidades individuales, que descendiendo
a ratos del sereno firmamento de las abstracciones,
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nos acerquen a lo concreto v nos introduzcan en ‘'los
pintorescos meandros del fluente hic et nunc”.

Entendemos por concreto, todo lo real que no
pertenezca a la esencia de los seres. Esta esencia, esta
naturaleza de los seres —quid sit res— es la que al-
canzamos mediante el procedimiento abstractivo.

El conocimiento reconducido hacia lo concreto,
que es su sostén natural, gana en intensidad y en
fuerza difusiva. "'La observacién de la vida cotidiana,
como también del goce estético, —dice Wébert—, ma-
nifiesta esa necesidad de lo conereto. El encanto, sin
cesar renovado, de lo individual, ejerce una profunda
seduccién” ", especialmente —agregamos— en las in-
teligencias contemporineas formadas en la aversién
por lo absoluto.

En presencia de un gran pensamiento, se puede
también, a fin de fomentar su difusién, hacer algo
mas que resumirlo para los no especialistas y que ex-
ponerlo sabiamente para los estudiosos. “Es posible
—escribe Sertillanges— dirigirse a un piublico que no
se componga propiamente de iniciados ni de no ini-
ciados, sino simplemente de hombres”. Y afade:
"Con relacién a la filosofia, un hombre simplemente
hombre es aquél que aporta a la ciencia, fuera de toda
preocupacién especial, la inevitable curiosidad del vi-
viente, la necesidad esencial del espiritu, que lo esen-
cial de la ciencia deber4 satisfacer” '*. Es decir, se pue-
de atender a la sola humanidad, hablar lisa y llana-
mente a hombres, no para que en rigor aprendan —
desde que no se trata de escolares—, ni para que
presuman luego de filésofos y se crean capaces de
ensefiar a su turno, sino para que se formen una idea
de la interpretacién del universo suministrada por el
sistema filoséfico.
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LA SOLUCION TRADICIONAL DE LA
DIALECTICA

Como es natural, aquellos antiguos cuya doctri-
na no era esotérica, conocieron también la dificultad
de volver accesibles las doctrinas filoséficas.

Aristételes, por su parte, supo hacer la impres-
cindible distincién tanto en sus ensenanzas orales co-
mo en sus obras escritas: durante las limpidas horas
de la manana, aprovechando sin duda la mayor lucidez
intelectual de que en ellas se goza, concurrian al Liceo
—refiere Aulo Gelio—, los discipulos adelantados,
para atender las lecciones acroamaticas, mientras que,
por la tarde, desarrollabanse las lecciones exotéricas
o populares.

En cuanto a sus obras —aparte de las de mera
erudicion, tal “La Constitucién de Atenas”—, las unas
eran tratados doctrinales en los que se constituia la
verdadera ciencia, apodicticamente; y las otras, dia-
logos de vulgarizacién .

. Por una feliz coincidencia, y después de angus-
tlusasJ peripecias, —entre ellas un secular encierro en
los lébregos sétanos de los herederos de Neleo, que
deseabal? substraerlos a la codicia del Rey de Pérga-
;::;éba?::ﬁifﬁ-hma nosotros, i'ntegrilmf:nte, sélo
tes para el cnnnci::::?g* vaile dec"} 8 a8 InpoIe
Mis lerntn e !a ft‘]uanfza peripatética,
s e rodas las apariencias no recibieron la

no ni fueron destinados a una publicacion

inmediata sino pa : : :
ra servir al Estagirit 5
nes acroamaéticas, girita en sus leccio
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De los didlogos conservamos tnicamente algu-
nos fragmentos, los titulos de catorce y los recuerdos
laudatorios de Dionisio de Halicarnaso, quien ensalza
la claridad, elegancia y vigor del estilo; de Quintilia-
no, el que pondera su fluidez y suavidad; y de Marco
Tulio, quien habla con admiracién del Aureo torrente
avasallador de la elocuencia aristotélica: wveniet, flu-
men orationis aurem fundens, Aristoteles. Entre los
principales, A. ¥ M. Croiset citan: un diadlogo “Sobre
la Filosofia’”, especie de “Timeo”; el “Eudemo”, acer-
ca del alma, como el platénico “Fedén’; otro “Sobre
la Justicia”; otro “Sobre la Nobleza”, del que nos han
quedado algunos bellos pasajes; el “Nerintos”, nom-
bre de un labrador corintio que entusiasmado con la
lectura del “Gorgias” se hizo filésofo ™, etc.

En sus didlogos usaba Aristételes una manera
expositiva sin el rigor reclamado por la ciencia y que
pertenecia, en cambio, a la jurisdiccién de la Dialéc-
tica.

Nos consideramos obligados a detenernos en este
punto de nuestro trabajo, para dar una ripida nocién
de la dialéctica tal como la entendia el Estagirita, no
s6lo por ser ello pertinente, sino también por el casi
completo abandono en que cayé después esta ense-
fianza aristotélica, que ha poco menos que desapare-
cido de los manuales e historias de la filosofia ™.

Segtin Gomperz, los historiadores de la filosofia
acostumbran pasar sobre el libro de los “Tépicos™ que
Aristételes dedica a la dialéctica, con un silencio em-
barazado. En verdad, tratase de una muy ardua lec-
tura. Ya Cicerén apunta, en el prélogo de sus “To-
pica”, que el jurisconsulto Trebacio, no obstante el
Vivo interés que le demostrara en su biblioteca de Tus-
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lano, por la obra de Aristételes, se desa.nmn ante
'1;; nhacuﬂndad de ésta: Sed a libris te ohsc.urttaf reiecit.
Por lo demas, el citado estudio de Cicerén, com-
puesto en julio del afio 44, -—precisaFlﬂntE para _TTE'
bacio que entonces acompanaba a César en Galia—,
con gran prisa y de memoria, sin libros de ninguna es-
pecie, durante una molesta travesia y en medio de las
inquietudes que le inspiraba la suerte de Roma, no es
de ninguna utilidad como explicacién de la nbr:a grie-
ga; atafie més a la retérica que a la logica, mientras
que los “Tépicos” de Aristételes forman parte del
“Organum” lo mismo que las “Categorias”, la “Her-
meneya”, los “Analiticos” —primeros y tdltimos— y
las “Refutaciones de los sofistas o Elenchorum”.
Muy superior a este respecto, es el comentario
de Alberto Magno, maestro de Santo Tomas, que, al
decir de Mandonnet *, probablemente ejercié sobre el
medioevo la influencia intelectual mas vasta de todas,
si bien la de su discipulo fué mas duradera y profunda.

En la primera leccién de su comentario a los “Ul-
timos Analiticos”, Santo Toméas compara los actos de

la razén con los de la naturaleza, observando en és-
tos una triple diversidad.

En algunos, la naturaleza obra necesariamente,
de modo que no puede fallar. En otros, al contrario,
faltando esa necesidad, la naturaleza puede llegar a
frustrarse, aunque generalmente —ut in pluribus—
consigue su intento: por ejemplo, lo corriente es que
el semen produzca un ser normal. En otros, finalmen-
te, ella se malogra, como cuando del semen es engen-

drado un monstruo debido a la corrupcién de algiin
principio.
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Semejantes diferencias hallamos en los actos de
la razén. Veamoslo. '

1) Existe un proceso de la razén que entrafia o
induce necesidad, en el cual la verdad no puede frus-
trarse; por él adquirimos la certidumbre cientifica.

La parte de la légica que se ocupa de este primer
proceso, era llamada Analitica. En los “Primeros Ana-
liticos”, Aristételes estudia el silogismo exclusivamen-
te en cuanto a su forma: calidad y cantidad de las
proposiciones, combinaciones distintas de su término
medio. Los “Ultimos Analiticos” examinan la mate-
ria del silogismo demostrativo que origina la ciencia,
punto central y culminante de toda la légica. Tratan
de la forma silogistica en relacién con una materia ne-
cesaria, que lleva en si misma la causa de la conse-
cuencia ¥ del consecuente.

2) En un segundo proceso —que es el que mas
nos interesa en esta oportunidad— la razén ordina-
riamente llega a la verdad, pero no con la necesidad
inherente al primero: ut in pluribus verum concludi-
tur, non tamen necessitatem habens.

Queda, por tanto, un margen de incertidumbre,
que es variable: asi como en los actos de la natura-
leza donde no media necesidad, tanto méas raramente
falla ella a su efecto cuanto mas fuerte es su poder,
asi también, en este segundo proceso de la razén, que
no va acompanado de omnimoda certeza, debemos
distinguir grados:

a) En ciertas ocasiones, aunque no nos condu-
ce a la ciencia, a la perfecta certidumbre, nos permite
llegar, por lo menos, a la opinién o creencia, mediante
el silogismo tépico que se estudia en la dialéctica o 16-

gica de lo probable.
b) En otras, ni siquiera consigue completamente
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formar la opinién, limitindose a obtenernos una mera
conjetura o sospecha (suspicio); por lo que, de los
dominios de la dialéctica, descendemos a los de la re-
torica.

3) En el tercer proceso, la razén se aparta de lo
verdadero debido a la inobservancia de algiin princi-
pio al que era menester sujetarse en el raciocinio:
caemos en el error a través del silogismo falaz que co-
rresponde a la sofistica. El tratado de los sofismas,
—uno de los contados libros que el joven Toméas de
Aquino, prisionero de sus hermanos, consiguié reci-
bir en el torreén del castillo de San Juan—, clausura
el ciclo aristotélico de los estudios légicos y considera
al silogismo, no ya en funcién de una materia nece-
saria o probable, sino puramente aparente, pasando
revista a las miltiples causas de esa enganosa aparien-
cia. "'La argumentacién sofistica es la ltima de to-
das: porque ni se propone, como la analitica, instruir
al interlocutor conduciéndole a lo verdadero; ni como
la dialéctica, ilustrarle sobre lo probable; ni siquiera
el probar sus fuerzas’’. Sélo tiende a enganar.

Dialécticos y sofistas se disfrazan con el traje
del filésofo. Alguna similitud, pues, han de tener
con éste.

La sofistica no es otra cosa que la simulacién de
la filosofia.

Cuanto a la dialéctica, se parece a la filosofia,
en que su materia es el ser vy lo que al ser pertenece.
Los dialécticos disputan sobre todo; sus indagacio-
nes, como las del filésofo, son relativas al ser.

Es verdad que el objeto propio de la dialéctica
es lo probable, causa formal y objetivamente operan-
te de la opinién.

Pero por probable se entiende acd no sélo lo
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contingente propiamente dicho, lo que por definicién
puede ser de otro modo que lo que es (potest aliter se
habere), de suerte que cr:lalquier afifmacién o negacién
que sobre él recaigan tienen que ir acompafniadas de
cierta inestabilidad o reserva dada la correlacién en-
tre la verdad y el ser: sicut res se habet ad esse, ita
se habet ad veritatem.

Se entiende asimismo por probable, lo necesa-
rio no conocido o no recibido como tal. La opinién
—dice Santo Tomés— no se encuentra inicamente
en las cosas contingentes por su naturaleza, sino
también en aquellas que admitense como pudiendo
ser de otro modo, sin importar que sean tales o no
en la realidad: sive sint talia sive non. Alberto Mag-
no formula igualmente cuidadoso distingo entre lo
probable que lo es por la condicién de su objeto ¥
lo probable —secundum modum acceptionis— que
resulta de nuestra manera de considerar lo que de
suyo es ontolégicamente necesario. Y agrega: Las
cosas eternas e inmutables pueden ser demostradas
Por sus causas intrinsecas y esenciales. Sin embargo,
€n tanto que ellas son tratadas y establecidas por me-
dios verosimiles, constituyen objeto de opininén’'.

La jurisdiccién de la probabilidad se extiende a
tres clases de proposiciones:

. 1) Proposiciones esencialmente contingentes, es
“CIr, en razén de la naturaleza misma de las cosas
que expresan, como son los hechos de la vida huma-
N3, psicolégicos, morales o histéricos, los actos sobre
os cuales los tribunales se pronuncian; como es to-
r;'n;rf,““ﬂ palabra, lo que no se presta a una deter-
e €lon estrictamente cientifica. lF_:.n esos temas de
tstigacién, el uso de la probabilidad es el proce-
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dimiento normal y especifico; y debe bastarnos —se-
glin ensefia Santo Toméas— esa especie de verda:.d
que se verificard en la mayoria de los casos —ut In
pluribus—, bien que de cuando en cuando — ut
paucioribus— pueda caerse en error. En ese orden
de cosas contingentes y variables hemos de conten-
tarnos forzosamente con la ‘“‘certeza probable”, que
ordinariamente alcanza la verdad aunque falle algu-
Inas VECES.

2) Proposiciones necesarias pero queé no Son co-
nocidas como tales porque su presentacién objetiva
es contingente. La verdad necesaria, en lugar de
ofrecerse entonces con los argumentos rigurosos que
la demuestran, no es actualmente accesible sino bajo
la envoltura de argumentos contingentes, de signos
——como decia Alberto Magno— no del todo convin-
centes, de pruebas que permiten al espiritu conocer
ciertamente el objeto, sus propiedades, sus leyes, pe-
ro sin darle la evidencia absoluta, inmediata o apo-
dictica. ""Cuando una proposicién capaz de ser cien-
tificamente demostrada —expliea Santo Toméas—, es
conocida por una razén simplemente probable, nada
de ella permanece ignorado: ni el sujeto, ni el pre-
dicado, ni su vinculo; pero tal proposicién es cono-

cida toda entera con menos perfeccién de lo que es
cognoscible”.

3) Proposiciones necesarias pero no recibidas
como tales, aprehendidas contingentemente a pesar
de que se presentan a la inteligencia munidas de los
argumentos que acreditan su necesidad. Puede su-
ceder, en efecto, que estos argumentos sean compren-
didos confusamente, imperfectamente, a causa de la
ineptitud del sujeto, quien si entrevé lo bastante para
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Admitirlos, no los analiza en el grado indispensable
para que le revelen su rigor probatorio.

La segunda clase es la que particularmente nos
interesa, por cuanto de ella resulta que la materia de
la dialéctica reviste un caracter de universalidad: todo
£s sus::eptible ElE entrar en su campo, yva que pue,&e
abordar y resolver, por medios probables, las cues-
tiones que la filosofia examina por medios esenciales
y necesarlos.

En lo que atane a la materia, la filosofia, la dia-
léctica v la sofistica, tienen, pues, una semejanza ge-
neral. Pero en cuanto al resultado perseguido y a los
métodos y procedimientos puestos en juego para con-
seguirlo, difieren fundamentalmente.

El filésofo procede demostrativamente. Su ar-
gumentacién debe producir la ciencia, el conocimiento
cierto. La ciencia tiene por objeto lo necesario, lo
que no puede ser de otro modo que lo que es, alcan-
zado y conocido por un medio también necesario,
scientia est ex necessariis et de necessariis ~.

El sofista emplea medios vedados; se apoya, he-
mos dicho, en apariencias engafiosas ¥ nos arrastra
al error 2.

El dialéctico se vale de premisas probables y no
tonquista la certidumbre cientifica: sélo llega a for-
Mar una mera opinién.

~ El retérico usa de medios de una eficacia toda-
Via mas reducida, que no pueden darnos ni siquiera
.Na opinién y que apenas bastan para fundar una con-
lelura o sospecha; persuade mas bien que ilumina,
Partiendo de premisas adaptadas a las disposiciones
el auditorio,

opinién y la conjetura son, pues, como la du-



158 SOBRE LA DIFUSION DE LA FILOSOFIA

da, estados del espiritu inferiores a la ciencia. En la
duda, el espiritu solicitado contradictoriamente por
razones de igual fuerza, teme avanzar, romper el equi-
librio, inclinarse en cualquier sentido: timet inclinari.
Prosiguiendo en la indagacién, ese equilibrio se rom-
pe y salimos de la neutralidad de la duda: el espiritu
aproximase a una de las partes de la contradiccion y,
por tanto, se aleja de la parte adversa aunque sin de-
jar de sentir su atraccién. Es la conjetura: podemos
sospechar donde esté la verdad mas no concluir,
puesto que la solucién opuesta conserva una fuerza
apreciable y constituye un obsticulo exterior a toda
determinacién positiva y legitima.

Un grado més adelantado en el camino que va
hasta la certidumbre cientifica, es la opinién, caracte-
rizada por la impotencia dindmica de las razones con-
trarias, por el alejamiento completo de la parte adversa
de la contradiccién, si bien persistiendo cierto temor
de ésta: ratio totaliter declinat in unam partem contra-
dictionis, licet cum formidine alterius ™. "“'Sin estar
atin del todo anclada, la inteligencia observa dismi-
nuir de amplitud a sus oscilaciones, detenerse casi, por
instantes, en un estado de serenidad invencible que
parece un preludio inequivoco del estado de adhesién
a la verdad".

En la terminologia aristotélico-escolastica, la opi-
nién es un acto de nuesto intelecto que se decide por
una de las contradictorias sin estar completamente
tranquilo en lo que respecta a la otra. Implica enton-
ces una determinacion intelectual que es lo que espe-
cificamente la diferencia de la duda y de la conjetura,
es decir, de los estados en los que el espiritu queda en
suspenso o0 no tiene sino una inclinacién fugitiva e
inestable. En la opinién, la pesquisa tiene su término,
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la pregunta su respuesta, el espiritu formula su juicio
aunque sin satisfacerse completamente.

¢A qué se debe que el animo no se aquiete del
todo? ¢Coémo se explica el temor que persiste en la
opinion no obstante haberse alejado totalmente el es-
piritu de la parte adversa de la contradiccién? Parece
a la verdad inconciliable el abandono completo de una
proposicién en beneficio de su contradictoria, con un
resto de desconfianza: ¢es razonable temer una even-
tualidad cuya falta de fundamento serio se ha verifi-
cado?

Algunos piensan que el dejo de intranquilidad pe-
culiar a la opinién, proviene de la existencia de razo-
nes plausibles a favor del juicio contrario, tesis inacep-
table porque en tal caso no habria opinién sino duda,
0, a lo més, conjetura. La opinién, insistimos, es el
resultado de razones reconocidas como preponderantes
Y Victoriosas; nace precisamente de la derrota sufrida
por la otra contradictoria. La causa real del temor en
cuestion se encuentra, —dice el P. Richard—, en la
debilidad intrinseca de los medios empleados. Las ra-
Zones opuestas desaparecen o devienen insignifican-
tes, de suerte que es conforme a la razén adherir a una
de las partes de la contradiccién; pero tal asentimien-
0, condicionado por medios inferiores a los de la cien-
Cla, carece de la consistencia v de la firmeza que con-
vienen a esta ultima. La causa propia y eficiente de
4 0pinién es la ausencia de toda razén oponente unida
a la debilidad de las razones activas y determinantes.

El método dialéctico saca argumentos, no de la
“$encia misma de la cosa, sino de consideraciones més
O Menos exteriores al objeto en estudio, quae sunt ex-

‘a2 a natura rerum. La demostracién filoséfica
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parte de principios propios —procedit ex propiis—
mientras que la argumentacién dialéctica aborda el
asunto desde un punto de vista comiin: procedit ex
communibus,

El dialéctico trata de resolver un problema parti-
cular por sus aspectos comunes, circunscribiéndose por
fuerza a consideraciones generales, a delimitaciones
esquematicas que no nos introducen a lo intimo del
tema ni pueden darnos un conocimiento propio y es-
pecifico del mismo. Es asi que, por ejemplo, decidira
un problema concerniente al amor ¥ al odio por alguna
generalidad relativa a los contrarios. Supongamos que
se desea saber si el amor y el odio dependen de una
sola y misma facultad. El dialéctico recurrira a la ma-
xima estudiada en la dialéctica doctrinal, segiin la que
los contrarios son susceptibles de realizarse alternati-
vamente en un mismo sujeto o substratum. El medio
usado es evidentemente extrafio al problema y puede
servir en un gran nimero de otras cuestiones particu-
lares; la conclusién es determinada desde afuera y no
puede ser admitida, cualquiera que sea su solidez, co-
mo cientifica: ex communibus non fit scientia sed so-
lum fides et opinio.

El silogismo apodictico parte de premisas ciertas,
prueba la conclusién por su causa necesaria. El silo-
gismo dialéctico procede de premisas que meramente
son probables, ya para todos los hombres, ya para la
mayoria de ellos, ya para los sabios. El medio proba-
ble, aunque suficiente para determinar cierto asenti-
miento, carece de la eficacia intrinseca y necesaria que
permite unir el predicado con el sujeto en la conclu-
si6n. La dialéctica no se apoya en la causa propia sino
en signos, indicios, semejanzas. Obra por aproxima-
cién al objeto sin penetrarlo verdaderamente, reducién-
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dose a cercar nuestra ignorancia de la causa directa.

La argumentacién dialéctica no se reduce, sin em-
bargo, a ligeros indicios, ni puede confundirse con las
semejanzas poéticas o las inducciones persuasivas de
la retorica, puesto que tiene el poder efectivo de pro-
vocar la adhesion de inteligencias serias, prudentes.
“Todo lo que de si hace tinicamente conjeturar, sos-
pechar, suponer la verdad, merece sin duda la atencién
simpatica del espiritu que busca esa verdad, sobre todo
en los comienzos de una investigacién: mas no sabria
establecerle en el estado en que él se inclina positiva-
mente hacia una solucién”. En tanto que somos li-
bres de imaginar arbitrariamente lo que queramos,
— 'montanas aureas’, para tomar el ejemplo de San-
to Tomas—, no lo somos, en cambio, de emitir una
opinién sin apoyarnos en razones objetivas pondera-
bles que, aunque no denoten la causa profunda y esen-
cial de la verdad, estAin empero en conexién real con
ella. Opinari non in nobis est, puntualizaba Aristéte-
les. “De lo contrario no se comprenderia que la pro-
babilidad encamine de derecho a la verdad plena y
apodictica; que ella pueda ser, en ciertas materias en
que la determinacién cientifica no es posible, el subs-
tituto legitimo y normal’.

Una dltima caracteristica del método dialéctico
es la pluralidad de los medios que ordinariamente re-
quiere poner en accién. La causa necesaria de una con-
clusién se basta a ella misma, lo cual no sucede en
materia de probabilidad: una razén aislada es a me-
nudo incapaz de engendrar la opinién si no recibe el
refuerzo de otras consideraciones: medium demons-
trationis quod perfecte demonstrat conclusionem est
unum tantum, sed media probabilia sunt multa . De

la multiplicidad de aspectos a examinar, derivase que en
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la argumentacién dialéctica nuestra parte de actividad

industriosa y personal es mucho méas importante que
en la demostracion cientifica.

“El fin del tratado aristotélico de los “Tépicos”
es encontrar un método con cuyo auxilio podamos for-
mar toda clase de silogismos sobre todo género de
cuestiones, partiendo de proposiciones simplemente
probables, ¥ que nos ensenen, cuando sostenemos una
discusién, a no adelantar nada que sea contradictorio
a nuestras propias aserciones. Valiéndose de tales pro-
posiciones, uno de los dos interlocutores, el que inte-
rroga, ataca la tesis que se discute, y el que responde
la defiende, procurando con el mayor cuidado no po-
nerse en contradiccién nunca consigo mismo™. Es por
eso que su Libro VIII esta destinado a la practica dia-
léctica, a tratar del orden que debe seguirse en la dis-
cusién vy en las preguntas que se hagan al interlocutor,
de los deberes del que responda y de los ejercicios a
que los adversarios han de dedicarse antes de trabar
la lucha dialéctica.

Para el Estagirita, la dialéctica es, ante todo, el
arte de discutir en materia de probabilidad: de dis-
cutir, interrogando y respondiendo, es decir, dialogan-
do. Dialéctica v didlogo, —hace notar Eugenio D'Ors
— son vocablos que tienen la misma raiz, indicio de
un parentesco de significacién.

Sin embargo, no consideramos forzoso que la dia-
léctica en el orden de la expresién formal, emplee siem-
pre el procedimiento literario del dialogo, fingiendo
personajes que platiquen o controviertan. Hacemos
esta advertencia para aquellos —y no son pocos—
gue formulan serias objeciones a la_exposicion dialo-
gada. El abate Bremond dice que ella espanta, desde
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luego, como una segura amenaza de tedio. Barthé-
lemy Saint-Hilaire, refiriéndose a la opinién de quie-
nes afirman que la forma exclusiva de las obras exoté-
ricas era el didlogo, pone en duda que éste sea més
claro que la explicacién didactica enunciativa cuando
se expone cuestiones de la indole de las que se agitan
en el “Parménides”’, o el “Timeo”, o aun el “Fedon”,
el “Theetetos” o el “Filebo™.

Por nuestra parte reconocemos que, el dialogo,
dificil género en el que han fracasado plumas exper-
tas, suele obstaculizar el desarrollo progresivo de las
ideas, prestarse a equivocos, acarrear cierta lentitud,
ciertas digresiones que podran ser muy amenas pero
que llevan al espiritu la consiguiente y perjudicial dis-
persién. Ademas, si no se logra insuflar el halito de
la vida a los interlocutores, si en vez de éstos campean
desencarnados fantasmas recitando enjundiosas diser-
taciones ¢para qué el empefio de fingir personajes?
Y si, por el contrario, en la invencién y pintura de ellos
el éxito es cabal, el interés que les prestamos hace una
peligrosa competencia a las ideas.

La utilidad de la dialéctica fluye de la rapida no-
cién que de la misma acabamos de dar.

Por imperfectos que sean sus medios, proporcio-
na el Ginico modo de razonamiento posible en materias
que no comportan definiciones necesarias “'.

Su papel resulta importante si se tiene en cuen-
ta que en los actos humanos considerados como el pro-
ducto de voluntades particulares, la libertad es una
fuente de contingencia y que, por tanto, los razona-
mientos que se les refieren no pueden terminar en
conclusiones verdaderamente universales: circa actus
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PDEBu[l)]t assumi vere, ensefia Santo Tomas 2*
esan:uﬂandn una sentencia de Le id'i —tota
pracsens vita per probabilitatem maxirn; duciturn—-
E:E?bebel Cardenal Mercier que la inteligencia, no obs-
o o e it o e
_ » €D e dinario de la vida, en las rela-
ciones familiares y sociales, no llega lo més a menu-
do sino a la probabilidad. El agricultor siembra su
tierra, el industrial planea su empresa, el comerciante
abre un negocio, el soldado marcha al combate, el jo-
ven se casa, el legislador vota una ley, determinados
todos a obrar por esperanzas de buen suceso, por me-
ras probabilidades *°,

Pero no es ésta la utilidad que atafie a nuestro es-
tudio. Nos hemos ocupado de la dialéctica, desafian-
do obligadamente la aridez del tema, porque los anti-
guos veian en ella una introduccién al conocimiento
propiamente cientifico, una manera de volver accesi-
ble al piiblico no iniciado el fruto de los trabajos filo-
soficos.

Aplicando a la psicologia la distincién aristotélica
de los argumentos en ciertos, probables y persuasi-
vos, Ibn Rochd clasificaba las inteligencias en demos-
trativas, dialécticas y oratorias, y sostenia que son
muy raras las primeras, esto es las aptas para aprehen-
der la pura verdad mediante un proceso riguroso que
partiendo de los primeros principios de la razén extrae
una conclusién que participa de la certeza de las pre-
misas *. Mientras que, son incontables los Esipmtus
— como dice el P. Gardeil—, de gl de
frente a lo inteligible. Para esa inmensa mayoria ce
hombres que viven de conjeturas ¥ de ?plmi]nes —3:
que suelen creer, sin embargo, que viven de razo

incapaces,
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nes—, la dialéctica les presta el servicio inapreciable
de presentarles las verdades demostrativas bajo las es-
pecies de la probabilidad.

Y que no se diga que el sucedéneo que se les ofre-
ce es despreciable. La dignidad légica de la probabili-
dad, no puede, en efecto, ponerse en tela de juicio. En
el dominio de las cuestiones cuyo objeto es necesario
per se, las conclusiones dialécticas constituyen un bos-
quejo, una aproximacién de la verdadera ciencia: opi-
nio, ex syllogismo dialectico causata, est via ad scien-
tiam, quae per demonstrationem acquiritur *.

[a opinién entrana, a pesar de su contingencia, un
asentimiento que enriquece el espiritu humano. El
enunciado probable tiene un valor positivo, acentuado,
de verdad, perfectivo de las inteligencias, que por falta
de tiempo, medios o habitos apropiados, son rebeldes
a la ensenanza cientifica. La opinién es la precursora
de las plenas evidencias, y en lo probable debemos
ver — como decia Schwalm — “‘el alba de la ciencia
de manana'’.

AUREA SANCTI THOMAE SAPIENTIA

Hasta ahora hemos visto la conveniencia y posi-
bilidad de una mayor difusién de la filosofia, y expu-
simos algunos medios adecuados para  obtenerla, de-
teniéndonos en la solucién aristotélica de la dialéctica.
Mas no hemos considerado un punto capital: ¢qué
filosofia merecera los honores de la propagacién? Gra-
ve pregunta. Sin contestarla, quedarian truncas estas
apuntaciones. :

Si la filosofia es, en el orden natural, la sabidu-
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ria humana y la llave maestra de toda civilizacion, el
intimo pero efectivo poder conductor, ¢cémo ha de
dejarnos indiferentes la eleccién? No puede sernos lo
mismo que ésta o aquélla filosofia sea la que se ex-
panda.

Tampoco es posible pensar —aunque mas no fue-
ra que por los obstaculos materiales insalvables con que
tropezaria la empresa— en la difusién de cada uno de
los efimeros sistemas filos6ficos que en el transcurso
de las edades se derrumbaron sucesivamente, a veces
en menos afnos que los de la vida de un hombre. Si su
estudio es 1itil para el profesional que aprovechara los
residuos de verdad sepultos en las ruinas, el espectacu-
lo de la contradiccién de los sistemas no parece acon-
sejable para hacer amar a la filosofia por los que no se
han sentido especialmente atraidos: la discrepancia
doctrinal, magnificada y erréneamente interpretada, en
vez de estimulo para el vulgo intelectual, suele resul-
tarle motivo de escaAndalo, simiente de escepticismo *.
Ademas, lo que interesa difundir, en definitiva, no es
lo que cada uno de los filésofos ha dicho sobre los
problemas fundamentales, sino cual es, a su respecto,
la verdad de las cosas. Studium philosophiae, —escri-
be Santo Toméas—, non est ad hoc quod sciatur quid
homines senserint, sed qualiter se habeat veritas re-
rum **. Ensefiar la historia de la filosofia sin juzgar
el valor intrinseco de los sistemas, es —segtin la fra-
se del cardenal Lorenzelli— "“no ser un hombre"'.

No vacilara al escoger quien como nosotros esté
convencido de la existencia de una filosofia perenne,
que domina el amontonamiento caético de los malpa-
rados sistemas, munida de una estructura esencial in-
mutable v, conjuntamente, de una potencia indefinida
de progreso; de una filosofia que, nacida bajo el cie-
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lo luminoso de la Grecia antigua, cristianizada por el
gran doctor medioeval, repensada con referencia a los
nuevos tiempos y necesidades, y enriquecida median-
te la asimilacién de los valiosos materiales conseguidos
por el inmenso esfuerzo de los modernos, interpreta
las mas insitas aspiraciones del alma humana y nos
brinda la més acabada aproximacién —la perfeccién

absoluta no es de este mundo: opus philosophicum
semper perfectibile— de la suma Verdad.

El profesor Brochard, autor de un hermoso libro
acerca de los escépticos griegos, concluia en la Sorbo-
na una serie de conferencias sobre la moral de Aristd-
teles con estas significativas palabras: “En el Estagi-
rita no tenemos una ética sino la ética'’. Parafrasean-
do su sentencia, diremos con el malogrado Paul Gény,
que en el peripatetismo cristiano de Santo Tomés, no
tenemos una filosofia sino la filosofia *. Difundamos
entonces no una de las tantas filosofias sino pura y
simplemente la filosoffa. Obra colectiva y multisecu-
lar de la razén humana, ese peripatetismo cristiano es
tan completo, —piensa Boutroux—, tan preciso, tan
légico, tan sélidamente establecido en sus menores de-
talles, que diriase constituido para la eternidad *. In-
sustituible cimiento de la civilizacién de Occidente, su
restauracién proporcionaria al minado orden moral y
social el firme apuntalamiento que requiere con ur-
gencia.

Segiin expresa Maritain, la filosofia de Santo To-
mas, esto es, la filosofia de Aristételes repensada, pro-
fundizada vy rectificada por un genio mas licido y sin-
tético, que amplié su horizonte y la purificé de erro-
res . “‘no se ofrece como un sistema particular entre
otros sistemas, no aspira a ser la filosofia de una edad
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histérica sino la filosofia constantemente progresiva
de la humanidad" ¥,

No podemos, como se comprende, ni siquiera en-
sayar ahora una justificacién de nuestra preferencia
—que a primera vista se juzgari, quizi, excesiva—
por la doctrina tomista. Podemos, si, ¥ encuadra en
nuestro tema, exponer las caracteristicas del tomismo
que, no obstante la real dificultad intrinseca a que an-
tes hemos aludido, favorecen su amplia propagacién.

En primer lugar, la filosofia tomista es la que
“desarrolla y lleva a su perfeccién cuanto hay de méas
hondo y auténticamente natural en nuestra inteligencia,
€n sus primeros principios como en su movimiento
hacia la verdad. Antes que Aristételes y Santo Tomas
la constituyeran cientificamente como filosofia, exis-
tia en su raiz desde el primer dia, en el estado prefi-
loséfico, como instinto de la inteligencia, Yy como co-
nocimiento natural de las primeras conclusiones de la
razén” *. En el tomismo hallaréis como un Evangelio
natural, objetivo, de valor perenne, les decia Pio XI
en 1927 a los universitarios catélicos de Italia.

“Tesorero de la razén natural” se le ha llamado
con pleno acierto al maestro del Liceo. Por “oraculo
de la naturaleza" debe ser tenido, estima el Cardenal
Newman. Mientras seamos hombres, —agregaba el
ilustre convertido—, no podemos dejar de ser aristoté-
licos en buena medida; pensar correctamente, en miil-
tiples cuestiones, es pensar como Aristételes, ¥ somos
sus discipulos, lo queramos o no, y aunque lo ignore-
mos *°, -

Abandonada la inteligencia a su pendiente natu-
ral, —observa Bergson—, una irresistible atraccidn la
conduce hasta las conclusiones generales de la metafi-
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sica griega. lal testimonio que, en el filésofo nom-
brado pretende ser una critica, no hay escolastico que
no lo cite como uno de los méas sugerentes elogios: si
la filosofia perenne se levanta apoyada en una “sélida
armadura que dibuja las lineas de una metafisica que
es, —leemos en “La Evolucién Creadora”—, la me-
tafisica natural del espiritu humano™ *, ¢qué mejor
confirmacion necesitamos de su excelencia?

Filosofia natural del espiritu humano, “‘el tomis-
mo no empieza, como la mayor parte de los sistemas
modernos, por exigir a los hombres el sacrificio de al-
gunas de sus convicciones naturales: al contrario, les
hace lugar a todas, las justifica y las ordena. El pro-
fano que se le aproxime no serd desde luego descon-
certado, viendo proscribir como candido, pueril o ri-
diculo, la mitad de lo que €l toma como certezas' *.

Lejos de ello, el tomismo, descansando en la evi-
dencia experimental de los datos suministrados por los
sentidos y en la evidencia intelectual de los primeros
principios, es capaz de llevar a las inteligencias esco-
gidas hasta la ciencia la méas alta v la mas ardua, sin
faltar a esas certidumbres vitales, espontaneamente ad-
quiridas por toda recta razén, que constituyen el do-
minio universalmente humano del sentido comtin™ *.

La filosofia aristotélico-tomista, si bien no tiene
por fundamento la autoridad del sentido comiin, tam-
poco lo desmiente ni contradice, ni se avergiienza de
que la llamen, —como lo hace Williams James—, su
"hermana mayor, con formacién universitaria’’. Jui-
ciosamente prefiere la humilde actitud de respeto an-
te las verdades imperfectas y rudimentarias que inte-
gran el patrimonio inicial con que la naturaleza nos
dota, a la despectiva y extraviada de ciertos filésofos
que estiman desdoroso para la ciencia, no sostener lo
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opuesto de aquello que el vulgo ingenuo, que el comin
de los hombres tiene por indubitable.

Una relevante caracteristica de la doctrina tomis-
ta, que facilita también su vasta expansion, es la o
versalidad: capaz de acoger toda verdad, compleja
como la realidad misma, concilia y armoniza sus diver-
sos aspectos en una sintesis integral.

“En vano, —escribe Woroniecki en un magistral
ensayo titulado “Catholicité du Thomisme”—, en va-
no se querria imponerle tal o cual marca particular,
tacharle de ésto o de aquéllo, para contraponerla lue-
go a tal otra doctrina particular; muy pronto se ad-
vierte que la oposicién no estriba mas que en un punto
de la doctrina tomista, el que estd lejos de agotar su
contenido. Se llega entonces, mecesariamente, a la
conclusién de que, entre el tomismo y cualquiera otra
doctrina filoséfica, no hay oposicién de lo particular
a lo particular, sino solamente de lo universal a lo par-
ticular. En frente de tantos sistemas, preconizando tal
o cual parcela de la verdad, con exclusién de sus demaés
multiples elementos, el tomismo reviste el caracter de
una doctrina universal que ciérnese sobre todas las
doctrinas particulares. Por el contrario, a todos esos
fragmentos de verdad, diseminados en la innumerable
cantidad de sistemas filoséficos, gracias a los cuales di-
chas doctrinas pueden tener momentianeamente buen
éxito y ganar adherentes, el tomismo los absorbe y asi-
i‘ﬂl]‘?-m depurdandolos y haciendo resaltar su real va-

oF

Las palabras “absorcién” y “‘asimilacién’, pun-
tuahzfﬂ? que no se trata de un cémodo y deleznable
eclecticismo, de una vistosa pero inttil marqueterfa
de ideas filoséficas, de una yuxtaposicién inerte de
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elementos heterogéneos, de algo asi como aquel elec-
tuario de la antigua farmacopea, denominado teriaca
o triaca, en cuya preparacién entraban, —segln bur-
lonamente solia referir Claudio Bernard—, incontables
y variados ingredientes —incluso los detritos del la-
boratorio—, irritados ante su inconcebible acercamien-
to. Nada de eso. No es por desatinada mixtién de las
doctrinas adversas y exclusivas que la filosofia de San-
to Tomas pretende solucionar los conflictos ideoldgi-
cos. Es encumbrandose en la posesién de lo real, que
su maravillosa sintesis logra amalgamar, estabilidad
y devenir, materia y espiritu, unidad y multiplicidad,
cuerpo y alma, inteligencia y voluntad, determinismo
y libertad.

Si el tomismo en su universalidad no excluye por-
ci6n alguna de la verdad, tampoco la abulta o exage-
ra. “Toda realidad es venerable por ella misma, escri-
be Nietzsche; Santo Toméas hubiera cordialmente ru-
bricado esta maxima. En cada punto del cosmos divi-
no, sabe ver el todo: ¢para qué, entonces, exage-
rar?” “ Imparcial, toda ponderacién y equilibrio, ca-
rece el tomismo de injustificadas preferencias y man-

tiénese equidistante de los errores extremos “como
una cima entre valles'.

“Ese poder de captacién y asimilacién de la filo-
soffa tradicional, esa actitud conciliadora y moderada
frente a otras actitudes extremas y violentas, ese res-
peto a cuantos elementos de verdad encierran las doc-
trinas, es una cualidad facil de observar en la manera
con que ella resuelve los principales problemas filoso-
ficos. La mutitud de errores, entre los que constante-
mente se ve forzada a caminar, nunca ha sido parte
para separarla de la ruta segura de la verdad; ni, por
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evitar un extremo, se ha visto jamés obligada a caer
en el extremo opuesto’ *.

Tomemos, por ejemplo, el problema que Woro-
niecki utiliza en su precitado trabajo, el problema de la
moralidad de los actos humanos. El analisis tomista
no cierra los ojos a su complejidad: reconoce el
papel legitimo de todos los factores intervinientes sin
excluir a ninguno v destacandolos en la justa medida
de su importancia respectiva; resuelve con acierto la
aparente antinomia de la felicidad y del deber, demos-
trando que el fin dltimo en el cual encuentra el hom-
bre su bien supremo, es ante todo el objeto de su prin-
cipal deber; domina las exageraciones del determinis-
mo y del indeterminismo, defendiendo plenamente la
libertad humana sin sacrificar el principio de causali-
dad y sin romper los vinculos estrechos que subordi-
nan los movimientos de la voluntad a la direccién de
la razén; y se eleva por encima de los excesos con-
trarios del hedonismo y del estoicismo: no atribuye
al juego de los apetitos, pasiones y sentimientos, la
accion predominante que los sensualistas le acuerdan,
pero no olvida los preciosos servicios que las fuerzas
sentimentales, sanamente encauzadas, pueden prestar
al perfeccionamiento moral de seres compuestos de

cuerpo y alma.

Las soluciones particulares, en cambio, se apode-
ran de uno de los tantos elementos de la cuestién y
quieren, mediante él, apartando a los demas, resolver
el problema. Es asi cdmo el materialismo, el hedonis-
mo, el sensualismo, el sentimentalismo, hipertrofian,
desde distintos puntos de vista, el papel de los elemen-
tos emotivas: como el utilitarismo individualista, la
doctrina nietzscheana del superhombre, por un lado, el
pragmatismo, el fideismo y el modernismo, por otro,
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exageran el de la voluntad; cémo el 'subjetivismo
kantiano, Tolstoi, Guyau, exageran el de la razén prac-
tica, desconociendo, sea la influencia de la razén teéri-
ca, sea la influencia de las potencias apetitivas; cémo
Sécrates y su teoria de la virtud-ciencia, Fouillée y sus
ideas-fuerzas, Herbart, y los numerosos filésofos que
profesan el omnis peccans est ignorans, exageran el de
la razén tedrica, a cuyo funcionamiento pretenden re-
ducir toda la actividad moral, olvidando la parte esen-
cial reservada a la voluntad y cayendo en un desmesu-
rado intelectualismo.

Idéntica comprobacién se puede verificar con to-
da otra cuestion filoséfica importante, comenzando
por el magno problema central del conocimiento, en el
que la doctrina de Tomés de Aquino escapa simulta-
neamente a dos corrientes opuestas: la idealista que
tiende a absorber la realidad en el sujeto, y la materia-
lista que tiende a la consideracién exclusiva del objeto.
Aristételes y Santo Tomés no creyeron un instante,
—observa el P. Gillet—, que para plantear y resol-
ver e| problema fundamental del conocimiento, fuese
menester comenzar por disociar sus términos, el pen-
samiento y el ser, el objeto v el sujeto: ni, lo que es
peor, por suprimir alguno de los dos. “Puesto que la
experiencia les mostraba que, siempre y dondequiera,
el pensamiento v el ser hallanse indisolublemente uni-
dos en el conocimiento, se inclinaron ante ese hecho
universal, ingenidndose solamente para explicarlo™ *.

En las Gltimas paginas de este libro, refiriéndonos
a las condiciones morales con que ha de abordarse el
estudio filoséfico, nos ocuparemos brevemente de otra
caracteristica del tomismo —la impersonalidad— que
facilita también su difusién. En efecto, —como escribe
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Sertillanges—, quien se mantiene cerca de las ideas y
lejos de si mismo, se pone en contacto con todos los
espiritus. La realidad es lo inteligible, no la preten-
sién doctoral. Lo que ensefia Santo Tomés, bien com-
prendido, parece casi siempre evidente a una inteligen-
cia recta, porque, justamente, proyecta la verdad ha-
cia adelante, en plena luz, ¥ no la convierte en exclu-
siva posesiéon. En lugar de apoyarse en él, lo hace en
vos, De alli viene esa impresién que produce su en-
senanza, de responder a una secreta espera, a una
vaga prevision ',

Filosotia natural del espiritu, universalista, fruto
del mas perfecto equilibrio mental, profundamente hu-
mana, ¢qué superiores atractivos podria ofrecer una
doctrina que aspire a aduenarse de las inteligencias sin
hacer acepcién de personas?

Con razén decia Bartolomé de Capua, logoteta v
protonotario del Reino de Sicilia, al declarar en el pro-
ceso de canonizaciéon de Santo Tomas, que todo hom-
bre, conforme a la modalidad de su pensamiento, pue-
de facilmente obtener provecho de la lectura de sus
obras; vy por eso los laicos y atin las gentes de capaci-
dad reducida, deseaban poseerlas: quilibet secundum
modulum suae cogitationis seu capacitatis potest faci-
le capere fructum ex scriptis ejusdem: et propterea
etiam laici et parum intelligentes quaerunt et appetunt
ipsa scripta habere *°.

Con razén también, el mundo de las escuelas
tempranamente otorgé al célebre maestro el titulo
de Doctor Comiin, no, ciertamente, con la intencién
de desdefiar sus ensefianzas por poco profundas y
vulgares, sino para poner de relieve las cualidades ex-
cepcionales que permiten al tomismo la conquista ge-

neral de los espiritus. ‘‘Las doctrinas de Tomas de
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Aquino, —escribe Mandonnet en su “Siger de Bra-
bant’—, se propagaron tan rapidamente a causa de su
prestancia, que, a pesar de la novedad, fueron califi-
cadas de doctrinas comunes y el primer titulo que la
opinién discernié a su autor, fué sobre todo el de Doe-
tor Communis”,

La filosofia tomista, pues, ‘‘es de suyo una filo-
soffa conquistadora y misionera”. Sin embargo, sus
adeptos en pasadas centurias mostraronse, en su ma-
yoria, cuando no reacios, por lo menos indiferentes a
su difusién, usufructuando el caudal de la escolastica
en estrechos circulos, con olvido total del gran piblico.
Los propios ilustres tomistas que fueron el Cardenal
Cayetano (siglo XIV) y Juan de Santo Tomas (siglo
XVII), absorbidos en su oficio de comentadores, “‘e
ignorando soberbiamente las preocupaciones de su
tiempo, que dominan con toda la altura de su nobleza
inflexible, quedan ellos mismos absolutamente desco-
nocidos para el mundo filoséfico y cientifico, ¥ sin
ninguna influencia en el movimiento de las ideas” *".

Agravaban esa incomunicacién con la vida de los
hombres dos circunstancias especialmente dignas de
notarse: el ordenamiento de los estudios filoséficos a
un fin puramente teolégico; y la persistencia en el
empleo exclusivo del latin cuando ya éste habia deja-
do de ser el idioma unificador que siglos antes facilité

en E.umpa el desarrollo de un verdadero cosmopolitis-
mo intelectual.

Tal aislamiento explica por qué, otras filosofias,
con titulos muy inferiores a los del tomismo, ejercieron
en ciertas épocas, explotando diligentemente la parti-
cula de verdad que habian conseguido aprisionar, una
influencia mas apreciable y decisiva. "El éxito, en un
tiempo dado, estd menos en funcién del valor, de la
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cualidad, de la verdad de los principios, que del uso

activo que de ellos se hace. No es bastante poseer un
inmenso tesoro intelectual. Es preciso no dormir a su

lado"".

Nadie ignora, en cambio, el colosal incendio que
provocé y alimenté en Francia la filosofia del siglo
XVIIL. Es que los enciclopedistas supieron dotarla de
un eficaz 6rgano de propagacién y hacerla descender
del gabinete, cendculo o escuela, hasta la sociedad,
hasta la masa humana que habiase mantenido aparta-
da del santuario de las ciencias. Taine compara a las
teorias del mencionado siglo con esas semillas provis-
tas de alas, que vuelan por ellas mismas sobre todos los
campos. No habia libro entonces, —anade—, que
no fuese escrito para los hombres, y, atin para las mu-
jeres, de mundo. En las platicas de Fontenelle sobre
la “Pluralidad de los Mundos”, el personaje central es
una marquesa, Voltaire compone su “Metafisica™ y su
“Ensayo sobre las costumbres” para Mme. du Chate-
let v Rousseau su “Emilio” para Mme. dEpinay.
Condillac escribe el “Tratado de las Sensaciones’”, se-
gtin las ideas de Mlle. Ferrand, y da consejos a las jo-
venes sobre la manera de leer su “Légica”. Baudeau
dedica y explica a una dama su “Cuadro Econémico”.
Fl més profundo de los escritos de Diderot es una con-
versacion de Mlle. de I'Espinasse con d'Alembert y
Bordeu. En el medio de su “Espiritu de las Leyes”,
Montesquieu inserta una invocacién a las musas’™ .

La marcha de la civilizacién, en efecto, mas bien
subordinase directamente a una segunda progenie de
escritores, que se encarga de dar forma plastica y atra-
yente a las severas lucubraciones filosoficas. ,

Que los fervientes secuaces de Santo Tomas, tra-
bajen, por tanto, para que la sapiencia tinica del admi-
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rable Doctor Comin o Universal, sea abierta a todos
los que ahora desean la verdad, —quotquot nunc sunt
in desiderio veritatis, segin dice la enciclica “Studio-
rem Ducem” del Papa reinante—; todavia mas: pa-
ra que ella sea descubierta, puesta de manifiesto a la
misma multitud, —atque ipsi multitudini directo pa-
tere, palabras de Benedicto XV—, y propagada con la
mayor amplitud posible —et quam latissime propage-
tis— de acuerdo a las instancias de Ledén XIII.

31, bosquejandose en lontananza una nueva edad
filoséfica, parece llegado el momento de que la doc-
trina tomista, abandonando los claustros y los pesados
infolios, grite por el mundo y en las plazas piblicas,
—como esta escrito, recuerda Maritain, de la Sabidu-
ria—, las preciosas verdades que custodia; y de que se
reitere a sus defensores, la postrer incitacion del Se-
nor a los once discipulos reunidos en una colina de Ga-
lilea: Euntes ergo docete omnes gentes. . .



CAPITULO V

ORIGINALIDAD, TRADICION Y PROGRESO
EN FILOSOFIA

LA EXAGERACION NEOLATRICA

Padecemos hambre de originalidad, fiebre de no-
vedad, en todos los érdenes, incluso el de las investi-
gaciones filoséficas, que es el considerado por nuestra
parte. La neofilia, o mas exactamente la neolatria, ha
vencido hoy al exceso opuesto, ha derrotado al miso-
neismo. '

Con mortal desesperanza suele recordarse en es-
tos tiempos la conocida reflexién que da comienzo
a “Les caractéres” de la La Bruyére: todo esta dicho
y muy atrasados llegamos después de tantos miles de
afos que los hombres existen y piensan. |Cuén dificil
entonces —es la triste y légica conclusién— producir
algo nuevo, realizar obra original que destaque nues-
tro esfuerzo y confiera lustre singular a nuestro nom-
bre! A repetir, pues, cada cual el melancélico verso de
Musset :

Je suis venu trop tard dans un monde trop vieux...

Indudablemente, todas las épocas conocieron es-
piritus trabajados por semejante afdn de novedad, mo-
vidos por desenfrenada aspiracién de particularizarse.
Pero lo que en las primeras edades de la historia no
pasaba de ser una excepcién, a partir del siglo XVI va
adquiriendo el predominio de una regla.
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“Nﬂ ha na = :
e o deﬁ.l? as auevo —dice Paul Valéry—
tores de ser enteramﬂﬁ:mn T e mpome 8 loy SR
grande ¢ ool 18 hUmildIaIEE;:rﬂz; Es preciso una muy
R : osar en nuestros dias
pirarse en otros. Demasiado a menudo obsérvase
antes bien un constrefiimiento, una voluntad demasi
do Ealpable de prioridad y, en suma, yo no sé qué :fsz-
tacion de una virginidad no siempre deliciosa’.

En tanto que, en el Medio Evo, ni el mismo des-
cubridor tiene el derecho de apropiarse de parte alguna
de la verda‘d, que, como el agua, como el aire, como el
sn_l, es patrimonio comun que las generaciones se trans-
miten acrecentandolo. La ejemplar modestia de sus
hu?ﬂ?res de estudio, explica la extrema frecuencia del
anonimo: la atribucién nominativa apenas es reempla-
zada, a veces, con la indicacién de la orden religiosa a
qgue pertenece el autor. Ella explica también lo que el
P. Mandonnet ! llama la "ley del silencio™: en el si-
glo XIII casi no se cita a los contemporaneos, ni siquie-
ra para refutarlos. Unus dicit, quidam dicunt, son las
indeterminadas expresiones usuales que substituyen al
nombre de los autores. Santo Tomés rebate, en sus
optsculos polémicos, los errores ''de ciertos’’ (quo-
rundam), mas no los menciona. Es que a esos hom-
bres de estudio sélo interesaba la obra, la idea, no el
autor, no el obrero, a quienes acordaban escasa o nin-
guna importancia.

Lejos de codiciar el titulo de innovador, un San
Buenaventura lo hace objeto de su temerosa repulsa:
Nec quisquam aestimet —son las palabras del Doctor
Serafico— quod novi scripti velim esse fabricator °.

Tal impersonalidad no era exclusiva de la filoso-
fia o teologia mediocevales. Cumprﬂéh&ﬁﬂl igualmente
con motivo de las mas variadas manifestaciones de cul-
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tura: a proposito de los cantares de gesta como de los
piadosos himnos littrgicos, de los libros antifonales y
de los misales artisticamente ornados por ignotos y pa-
cientes iluminadores, como de las estupendas catedra-
les géticas. En los maestros albaniles y tallistas, com-
pafieros y aprendices, que elevaron esas magnificas
“plegarias de piedra'’, en los vidrieros que decoraron
sus inimitables ventanales y rosetones, una fe viva de-
jaba poco lugar para el amor de la terrestre gloria: tra-
bajando para Dios, el homenaje de los contempora-
neos o de la posterioridad les tenia sin cuidado. El te-
soro del arte, como el tesoro de la especulacién, era de
todos, v la persona del artista manteniase de buena
gana en la absoluta obscuridad.

Sin embargo, luego de que la filosofia tradicional
hubo culminado en la maravillosa sintesis tomista, apa-
recieron ya los “golosos de originalidad’, cundieron las
rivalidades de las familias religiosas y, roto el vinculo
que asegura la continuidad de la colaboracién intelec-
tual, se multiplicaron las opiniones extravagantes, las
tesis heteréclitas, agotandose la escolastica en vanas
disputas ¥ en divisiones intestinas.

Vinieron después los ‘‘tormentosos titanes del Re-
nacimiento”  dispuestos a sacrificar todo en procura
de la ansiada originalidad. Y desde la Reforma, recha-
zado el patrimonio de la sabiduria antigua, prevalece
decididamente la concepcién particularista de la filo-
sofia, con la sola excepcién, quizas, de Leibniz®.

Forjése asi el postulado de la originalidad e in-
dependencia que se emplea en los tiempos modernos
como cartabén supremo para valorar las obras del es-
piritu, las doctrinas filoséficas.

Descartes es un '‘héroe” porque —dice Hegel—

“ha vuelto a empezar las cosas desde el principio™. En
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tanto que, Toméas de Aquino, rebajado a “excelente
profesor, pero sin inventiva' !, no tendria derecho a
figurar en la historia de la filosofia por falta de origi-
nalidad °. La condena es explicita y definitiva, apun-
taba el P. Gemelli en el quinto congreso internacional
de filosofia. "'Quitadle —estiman los que no saben
percibir o apreciar la nueva unidad, la coherencia de
la orgénica sintesis tomista—, quitadle lo que Aristé-
teles v el Cristianismo, y también Platén, Plotino,
los Padres y los Arabes le proveyeron, ¥ no nos que-
dara nada del Doctor Angélico’ °.

No nos preguntamos hasta qué punto las ideas
de un pensador se ajustan a la realidad de las cosas,
para elogiar méas libremente la fresca novedad de sus
concepciones. Preferimos las hipétesis nuevas, auda-
ces e ingeniosas, preferimos “lapidar al buen sentido
con cometas —segiin la frase de Leén Bloy—, todo
antes que aceptar las viejas y conocidas verdades. Ni
siquiera se oculta el anhelo de mandar a paseo las
viejas categorias, de repudiar los antiguos principios y
de tomar las cosas desde su origen para trazarles los
contornos y pintarlas como nuevas .

Esta exaltacién de la originalidad, que subvierte
funestamente el orden razonable, ha sido la causa prin-
cipal de que las serenas figuras de los primeros filé-
sofos —enamorados (inicamente de la verdad— sean
hoy reemplazadas por las de torturados pensadores
obligados a disentir con los demés de su gremio y a su-
ministrarnos una interpretacién del universo en la que
nadie antes reparé. Sélo a estos tiltimos aplicanse las
amargas palabras de Rousseau en su “Emile”’: "Aun-
que estuvieran los filésofos en disposicién de descu-
brir la verdad, ¢quién de entre ellos se interesaria en
la misma? Sabe cada uno que su sistema no esta me-
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jor fundado que los otros, pero lo sostiene porque es
suyo. No hay uno siquiera que en llegando a conocer
lo verdadero v lo falso, no prefiera la mentira que ha
hallado a la verdad descubierta por otro. ¢Dénde esta
el filésofo que no enganase de buen grado, por su glo-
ria, al género humano? ¢Dénde el que en el secreto
de su corazén se proponga otro objeto que distinguir-
se) Con tal de elevarse por encima del vulgo, con tal
de borrar el brillo de sus concurrentes, ¢qué més pide?
Lo esencial es pensar de otro modo que los demés”.

Apresurémonos a decir que la neolatria, que el
culto desmedido de lo nuevo, tienen sus atenuantes
—no sus justificativos— en inclinaciones de la propia
naturaleza humana, inteligencia servida por los sen-
tidos.

No hay que olvidar en ella, por lo pronto, el ser
material unido al alma espiritual. Si la subordinacién
de aquél a ésta se destruye, y, como ocurre por desgra-
cia con harta frecuencia, predomina la vida de los sen-
tidos sobre la vida de la razén, la materia impone su
ley, que es la de propender siempre hacia lo nuevo.

a materia, —como San Agustin nos lo explica en
un famoso pasaje (XII, 6) de sus “Confesiones”—,
no es sino la mutabilidad misma de las cosas cambian-
tes, mutabilitas rerum mutabilium; ese algo amorfo,
que no puede equipararse a la pura nada —non per
omnino nihil—, capaz de todas las formas que dichas
cosas sujetas a mutacién pueden recibir: capax for-
marum omnium in quas mutantur res mutabiles. En
otros términos, la materia es esa realidad indetermina-
da y pasiva, igual en todos los seres, “'que como corrien-
te universal atraviesa el devenir substancial", siendo
ahora ésto, luego aquéllo, maiiana lo de més alla, hom-
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bre, elefante, cedro, marmol, etc.; “ese mero con qué

las cosas son hechas, y que en sf no es nada de hecho'.
Cnmn_ 1-::: absolutamente indeterminado no puede como
tal existir por si, es necesario que la materia vaya uni-
‘Ela a una determinacién, y que apenas desaparecida
ésta le suceda otra. Y la primera de entre las determi-
naciones, es la constitutiva del ser, esa “‘especie de se-
llo original” que los escoldsticos llamaban “‘forma"
—forma substantialis—, principio activo y especifico
que, mﬂdelandn lﬂ materia, —“'I.In poco como la for-
ma impresa por el escultor determina la arcilla”—, en-
gendra y perfecciona las cosas en su esencia y en sus
cualidades. Desprovista en sf de toda determinacién la
materia primera est ipsa sua potentia, segiin expresaba
Santo Tomas de acuerdo con Aristételes; es decir, “'la
materia es pura potencialidad de recibir sucesivamente
diversas formas; la forma es la idea encarnada, dando
ser v vida a la materia’.

Caracteriza por consiguiente a la materia, el as-
pirar a unirse con una forma que la determine. Y co-
mo esta dotada de una receptividad universal, el ap-
petitus materiae va hacia todas las formas que le sean
presentadas. Aun encontrandose la materia en pose-
sién de las méas perfectas, sigue deseando otras, an-
siando “‘recibir la marca de todos los aspectos del ser,
identificarse a todas las variedades posibles de deter-
minacién y acabamiento™: por tal motivo se la ha ca-
lificado de ‘‘negativamente infinita'. Luego, lo propio
de la materia es la insatisfaccién eterna del deseo, ten-
der, sin saciarse jamas hacia lo otro como tal, aunque
las nuevas formas apetecidas sean menos EFrfecﬁaE que
aquellas de las que goza ac.tualml:ntﬁ. Realilzar lo
nuevo, traer formas a la luz, sin cesar y a '-':“a]qt_"‘ff pre:
cio: tal es —dice Sertillanges *— la sed inextinguible



LA EXAGERACION NEOLATRICA 185

a la cual parece condenada la naturaleza fisica, y que
ocasiona esa implacable indiferencia a la destruccién,
al sufrimiento, a la muerte de lo que ha producido ya,
en beneficio de lo que ella producird”.

Tampoco falta, por el lado del elemento espiritual
que integra el compuesto humano, cierta inclinacién
natural a la innovacién.

La inteligencia, por lo pronto, merced al conoci-
miento puede llegar a ser inmaterialmente todas las
cosas. Como su capacidad es infinita, desea poseer ca-
da vez mas, vy como no puede conocerlo todo simulta-
neamente sino por etapas sucesivas, légico resulta que
le plazca la mudanza en sus pensamientos.

Ademas, "ocurre que en nosotros lo ya conocido,
pasando al estado habitual y encarnandose, por asi de-
cirlo, en nuestro ser propio, toma facilmente, si la in-
teligencia afloja en su actualidad, el aspecto de algo
de nosotros mismos, y al materializarse de esta suerte
en el sujeto, ya no satisface la necesidad nativa que ella
tiene de devenir espiritualmente lo otro en tanto que
otro’' *. El entendimiento, por tal causa, se siente tam-
bién impelido hacia lo nuevo.

Cuanto a la voluntad, veremos en las tltimas péa-
ginas de este ensayo, la conexién que existe entre la
exageracion neolatrica y el vicio fundamental del orgu-
llo, domefable pero no extinguible, recrudescente al
mas insignificante descuido, “elastico como la vida,
rehinchdndose cual planta luego que vuelve a encon-
trar la menor humedad”. Su crispada garra nos aferra
tan fuertemente que sélo nos suelta... un cuarto de
hora después de muertos.

Bien decia el antes citado Valéry que este proble-
ma de la originalidad a cualquier precio, que esta im-
posicién de ser enteramente nuevos, sobre todo “‘es
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una cuestién de ética, porque es una cuestiéon de vani-
dad” . Precisamente porque el orgullo nos enceguece,
“la Gnica alabanza que nos conmueve —segilin escri-
bia Anatole France—, es la que certifica nuestra ori-
ginalidad, como si la originalidad fuese deseable por
ella misma y como si no hubiese malas y buenas origi-
nalidades. Nos atribuimos locamente virtudes creado-
ras que los mas bellos genios no tuvieron nunca, ya
que lo anadieron de propio al tesoro comiin, si bien
infinitamente precioso, es poca cosa en comparacion
a lo que recibieron de los hombres”. Y llevado por es-
tas reflexiones, el escéptico cultivador del “Jardin
d’Epicure” suena por un instante con aquellos tiem-
pos en los que el arte era impersonal, en los que el ar-
tista sin nombre no tenia otro cuidado sino el de bien
ejecutar, en los que cada uno trabajaba en la inmensa
catedral, sin otro deseo que el de elevar armoniosamen-
te hacia el cielo el pensamiento unédnime del siglo' *.

Comprobada la tendencia, denunciadas sus raices
profundas, vamos a revistar las manifestaciones prin-
cipales que ha tenido en el campo de la filosofia, vamos
a analizar los motivos con que se ha pretendido justi-
ficarla, y a proposito de aquéllas y de éstos, nos pre-
guntaremos:

¢No es absurdo defender en la época que ha
visto la circunnavegacién aérea del globo terrestre en
mucho menos tiempo que tarda la luna en su revolu-
cién alrededor del mismo, no es absurdo adoptar en
pleno siglo XX una filosofia que expuso, trescientos
afios antes de Cristo, el pagano Aristételes, y perfec-
cioné un humilde monje de la Edad Media?

Y si no lo es, ¢qué posibilidad de progreso y de
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originalidad resta para los que la profesan en los tiem-
pos presentes?

FILOSOFIA Y ARTE

Que el afidn de originalidad, que el fervor por lo
nuevo, que la pasion de las soluciones inéditas, sean
perfectamente legitimos en filosofia, es algo que no
ponen en tela de juicio aquellos que la confunden, de-
liberada o inconscientemente, con el arte.

Y no son pocos, ciertamente, los que asi proceden
o han procedido. Ni faltan, entre ellos, espiritus dis-
tinguidos.

Un ejemplo: Charles Péguy, al comienzo de su
obra. En “Marcel, premier dialogue de la cité harmo-
nieuse’”’, define las filosofias como obras de arte tan
individuales que, a su juicio, “los filésofos no tienen
discipulos'’. En la ciudad armoniosa, que olvida las
luchas pasadas, no conoce exclusiones y recibe los
hombres de todas las culturas, de todas las vidas inte-
riores, de todas las religiones, de todas las doctrinas,
cada filosofia —afade— '‘no es sino disonancia fe-
cunda, modulacién de la sinfonia universal, no indis-
pensable quizA —puesto que la sinfonia nunca ter-
mina—, pero bienvenida, desde que en ese registro no
hay falsa nota'.

Si la filosofia pierde su autoridad cientifica para
asumir un significado principalmente estético, si deja
de ser obra de verdad para devenir obra de imaginacién,
claro estd que se le exigira, “‘antes que una explicacién
real de las cosas, una epopeya intelectual, una especie
de drama del espiritu, un poema subjetivo. La perspi-
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cacia del filésofo, su sutileza, su aptitud para construir
vastos conjuntos, he ahi las cualidades que se apre-
cian en el fundador de un sistema. Cuanto al sistema
mismo, se lo considera un accesorio, una friolera bue-
na para colocar en una coleccién de curiosidades, al
lado —recordando un chiste de Lotze— de una idea
platénica bien conservada y de un bello ejemplar de

aristotélica entelequia’’ **,

La concepcién filoséfica es juzgada entonces a la
manera de una obra de arte, como la expresion de una
personalidad, dindose preferente importancia a la par-
te de invencién, de novedad. De suerte que el filésofo
ha de preocuparse no por levantar sélida fabrica sino
por edificar un bello y original sistema que pueda dar
testimonio de las sobresalientes condiciones persona-
les de su autor.

Si la verdad no inquieta, poco importa el resulta-
do de las doctrinas. Que cada filésofo, —convertido
en artista encantador pero sin trascendencia—, em-
prenda la persecucién de la fantasia “‘al paso de su
propia libertad'’, buscando tan sélo regresar del pais
desconocido con “melodias nunca oidas’”. Los poetas
v los fil6sofos no se contradicen. Todos tienen razén.
La disputa filoséfica es absurda cuando se la toma a
lo serio ¥ no como "'un elegante torneo, con armas in-
ofensivas, para la diversién reservada de un ptblico
elegido”. Péguy llegé hasta escribir que, no siendo la
filosofia sala de justicia, “no se trata de tener razén o’
no ', y que el querer tenerla, en materias filoséficas,
"es signo de no menuda groseria’ *.

Confundida asi la filosofia con el arte, se trans-
porta al campo de aquélla la necesidad de renovacién
imperante en los dominios de éste y que ha sido expli-
cada por Maritain * con su acostumbrada profundidad.
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[.a belleza, en efecto, tiene una amplitud infinita;
como el ser, es trascendental, domina todos los géneros,
todos los predicamentos. Pero el artista encarna la be-
lleza en una materia determinada, realiza la obra de
arte en un cierto género; y es imposible que un géne-
ro agote un trascendental. Fuera del género artistico
a que pertenece esa obra, queda siempre una infinidad
de otras maneras de ser una obra bella. “Después de
haber enumerado las grandes obras maestras de las
mas brillantes civilizaciones, ¢qué historiador del arte
osard concluir que la naturaleza humana, verbigracia,
ha sido perfectamente traducida bajo todos sus aspec-
tos, ¥ que en el porvenir no encontraran los artistas
nuevas maneras de hacerla resplandecer? El genio y el
triunfo de los antiguos dejan siempre otras vias abier-
tas: la escultura griega, la pintura florentina, la ar-
quitectura gética, la tragedia francesa del siglo XVII,
alcanzaron un grado de perfeccién dificilmente supe-
rable. Sin embargo, seria absurdo decir que agotaron
la representacién artistica de la vida fisica, moral o re-
ligiosa'" *°,

La limitacién de la materia frente a la infinitud
de la belleza, es la causa de que, toda forma de arte,
por mas noble que sea, esté destinada a gastarse, a dar
lugar a una otra. “Compruébase, pues, una especie de
conflicto entre la trascendencia de la belleza y la estre-
chez material de la obra a ejecutar, entre la razén for-
mal de belleza, esplendor del ser y de todos los tras-
cendentales reunidos, y la razén formal de arte, recta
industria de las obras a realizar. Ninguna forma de ar-
te, por perfecta que sea, puede encerrar en si la belleza,
como la Virgen contuvo a su Creador. El artista se
halla delante de un inmenso mar desierto, y el espejo
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que le presenta no es mucho méas grande que su cora-
zén''.

No estaba en lo justo Platén, cuando celebraba la
inmutabilidad del hieratico arte de los egipcios, cuan-
do aplaudia la prohibicién en él “de hacer innovacio-
nes y de permitirse desviaciones de lo tradicional’ *°.
El arte, al contrario, requiere esencialmente cambios,
mutaciones, la multiplicidad de escuelas, que se inven-
ten nuevas maneras de hacer resplandecer sobre la ma-
teria la claridad de la forma. De ahi que el Salmista
pedia cantico nuevo:

Cantate Domino canticum no
para la alabanza precisamente del que no cambia, del
que ha dicho de si mismo: “Porque yo soy el Seior,
y soy inmutable”, Ego enim Dominus, et non mutor.

Pero la filosofia no puede sin grave y manifiesto
error ser equiparada al arte en esta radical necesidad de
innovacién. Compararla con “un poema subjetivo™
—subjektive Dichtung— es evidentemente desnatura-
lizarla. Sélo metaféricamente puede decirse de un au-
téntico filésofo, de un Tomés de Aquino, por ejemplo,
gue es un ‘‘poeta metafisico”, y de la “Summa” que es
un '‘poema en conceptos’ .

Por nuestra parte creemos en la verdad y confia-
mos en la inteligencia humana no obstante sus limita-
ciones. El fin de la filosofia es, cabalmente, aprehen-
der esa verdad, escrutar la realidad, no forjar, en alas
de la fantasia, un mundo imaginario. No nos parece
que en el filésofo sea una groseria o una imperdonable
falta de cultura el querer tener razén. Lo sustent?ldn
¢se afirma gratuitamente o se demuestra? ¢Son rigu-
rosos 0 no los argumentos de la demostracion? ¢La
doctrina es intrinsecamente coherente? ¢No padece de
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alguna contradiccién escondida? De esta indole son las
preguntas del filésofo. Lo fundamental para él no es
lo nuevo sino lo verdadero: non nova, sed vera.

El artista hace el objeto, derramando en una obra
el genio creador. El filésofo conoce el objeto, realizan-
do mediante la inteligencia una transposicién concep-
tual de la realidad. Entre hacer y conocer la diferencia
es capital. Conocer no es fabricar, no es inventar, sino
descubrir, .aprender: encontramos las categorias en
las cosas, no las introducimos en ellas; la organiza-
cién cosmica se nos impone desde afuera. “El uni-
verso, la obra maestra del mas grande de los artistas,
nos es dado; y la tarea del filésofo consiste en estudiar
esa obra y en interpretarla. El sabio, el filésofo copian
del natural. Pues bien, en toda imitacién, en toda co-
pia, la cualidad primera no es la invencién, la creacién,
sino la fidelidad, la asimilacién pasiva. En tanto que
el artista de genio traba conocimiento con su poema
creédndolo, el filésofo conoce el mundo y los objetos,
no produciéndolos, sino reproduciéndolos interiormen-
te, lo que no es la misma cosa’ ",

Es exacto que la inteligencia, al conocer, no se li-
mita a una funcién exclusivamente pasiva, como la de
un mero espejo destinado a reflejar la realidad en un
trazo y una vez por todas; o la de un aparato, si se
hubiera inventado, para registrar mecanicamente las
esencias de las cosas. Ella despliega también una acti-
vidad manifiesta ', logra aprehender la esencia simple,
sea de las cosas exteriores, sea del sujeto pensante, po-
co a poco, después de una averiguacién sutil, valién-
dose de toda clase de *‘composiciones” y de “‘divisio-
nes como decian los escolasticos: trabajo de compa-
racién y de analisis, de eliminacién y de seleccién, pri-
mero; luego, tarea de organizacién positiva del conte-
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nido del conocimiento y de formacién, a través de los
pisos sucesivos de la abstraccién sensible, de la abstrac-
cién matematica y de la abstraccién filoséfica, de “'re-
laciones de razén' en las que el pensamiento toma por
objeto a sus propias operaciones; por ultimo, retorno
de la inteligencia sobre su acto mismo, conociéndose
que conoce, viéndose translicida, espiritual.

Pero esa actividad inmanente, no deforma la esen-
cia que conoce, no perjudica a su independencia obje-
tiva, no organiza los datos sensibles seglin formas a
priori. La bien entendida actividad del espiritu no su-
prime el valor objetivo del conocimiento. En una pa-
labra, el conocimiento no construye su objeto, se con-
tenta con inmaterializarlo para volverlo inteligible.

Si el conocimiento no proviene de una creacién
arbitraria de nuestro espiritu, sino que, por el contra-
rio, estd intrinsecamente determinado, especificado por
el objeto, es absurdo conceder al filésofo en busca de
la verdad, idéntica libertad que al vate en trance de
dar a luz un poema. El pensamiento esta condiciona-
do por su objeto y la inteligencia no puede —en dere-
cho, aunque no siempre en el hecho— rehusar su ac-
quiescencia a una proposicién verdadera ni prestarla a
una falsa. Nada fuerza méas imperiosamente la adhe-
sién que la verdad. De ningin modo somos libres de
pensar que se producen efectos sin causa, ni que una
cosa puede ser y no ser al propio tiempo y bajo la mis-
ma relacién. El todo serd eternamente mayor que la
parte aunque estemos tentados a imaginar lo contrario.

L.a obra de arte tiene un valor estrictamente per-
sonal, lleva el sello indeleble de su autor, mientras que
la verdad es impersonal y la inteligencia que la conoce,
pese a Lévy-Bruhl y a su prelogismo, esta idéntica-
mente constituida en todos los hombres, y regida por
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iguales leyes y principios. Sélo hay una manera para
el espiritu, en frente del mismo objeto formal, de ade-
cuarse a lo que es, en tanto que, “'una infinidad de mo-
dos especificamente distintos son posibles cuando se
trata de hacer el objeto, de imprimir sobre una materia
la luz de los trascendentales’’.

No es licito, repetimos, confundir a la verdadera
filosofia con un poema subjetivo, pues por semejante
que sea el tema que ellos aborden: el universo y el
hombre, la divinidad v su cortejo de seres, la obligacién
perentoria del filésofo consiste precisamente en subs-
tituir “'a la interpretacién artistica, siempre arbitraria,
el esquema auténtico de los hechos™ *.

DEVENIR, RELATIVISMO Y NOVEDAD

No menos favorables a la tendencia innovacionis-
ta son las filosofias del devenir, de la movilidad, y las
doctrinas radicalmente relativistas.

Lo cual se comprende sin mayor esfuerzo.

El evolucionismo absoluto, en efecto, niega la
primacia del ser, afirmada por el sentido comiin y de-
fendida por la filosofia aristotélico-tomista. Sostiene,
en cambio, que la realidad fundamental, fuente de to-
das las apariencias, es el puro devenir, siempre insta-
ble, cuyas formas incesantemente se renuevan sin que
bajo la mudanza haya ningiin sujeto permanente, idén-
tico a si mismo.

“Materia o espiritu, la realidad se nos ha apareci-
do como un perpetuo devenir’, leemos en esa ‘‘pres-
tigiosa novela cosmolégica’ titulada “L’Evolution créa-
trice”, obra cumbre de la "filosofia nueva” que ve



194 DEVENIR, RELATIVISMO Y NOVEDAD

dans la durée I'étoffe méme de la réalité *’. 'Y no hay
tela, por otra parte, —agrega Bergson— mas resis-
tente ni mas substancial”’. La realidad se hace o se des-
hace, pero nunca es cosa alguna hecha. Existir consis-
te en cambiar. Todo es movimiento: a lo estatico,
mera creacién de nuestro entendimiento, opdnese la
fluida continuidad de lo real. Substancias y cosas no
son sino flatus voci, entidades verbales en virtud de
las que se inmoviliza el flujo universal. Los conceptos,
simples instrumentos ttiles para fraccionar artificial-
mente el constante fluir, no aprisionan la realidad ni
mas ni menos que un enrejado no capta el agua del
torrente en cuyo curso es interpuesto. Meras estacio-
nes logicas situadas como observatorios a lo largo del
devenir, vistas fijas tomadas desde fuera y de trecho en
trecho sobre una continua progresién, cada uno de
nuestros conceptos, cual "'relaimpago instantineo gque
ilumina durante la noche una escena de tempestad”,
aisla y fija un aspecto de la realidad, la que se escurre,
sin embargo, a través de ellos, como pasa un movi-
miento entre puntos inméviles.

Pues bien, si la realidad ha de juzgarse “en perpe-
tua evolucién, capaz como el nubarrén empujado por el
viento, de tomar todas las formas sin fijarse jamas en
alguna”, si la realidad es esencialmente fugaz y cam-
biante, la verdad también debe serlo.

Axiumf_is_ y categorias, formas del entendimiento
o de la af_:nmbl]iclad, todo eso deviene, todo eso evolu-
ciona, opina Le Roy. La verdad —nos dice este fervo-
s dlﬁFIPUIﬂ de Bergson, en un articulo titulado

‘Scolastique et Philosophie Moderne”— no es est-
tica sino dinamica. Dinidmica no en el sentido de que
se desarrolla y progresa sin dejar de ser ella misma,
sino en el sentido de que es movimiento, duracién in-
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interrumpida. “‘Proposiciones o sistemas son tangen-
tes a la verdad, tangentes que indican sélo en forma
transitoria la direccién de la curva. La verdad trans-
parenta sobre todo en su dinédmica sucesién.

Y en su “Bergson”, —trabajo expositivo cuya
fidelidad ha sido reconocida por el maestro—, Le Roy
sostiene sin ambages que el filsofo debe trabajar a
medida: renovar constantemente nuestro instrumen-
tal: rehacernos siempre un espiritu nuevo y para ca-
da problema aportar un nuevo esfuerzo de adaptacion;
ir de las cosas a los conceptos por una creacién ince-
sante de conceptos nuevos y una incesante refundicién
de los viejos. 'Y —afiade— cada uno de los concep-
tos que él crea debe quedar abierto y mévil, dispuesto
para las renovaciones y adaptaciones necesarias, como
un método y como un programa: flecha indicadora
de un camino que desciende de la intuicién al discur-
s0, no limite que sefiala una estacién final” =,

Si la verdad no es sino que deviene y continuara
haciéndose siempre, si cada resultado sélo es “'provisio-
nalmente definitivo’’, si no hay nada de estable, si to-
do fluye, es muy natural que la filosofia se oriente en
todo momento hacia el porvenir, hacia lo nuevo; es
muy explicable que se la conciba como un organismo
que evoluciona continuamente, que debe renovarse,
transformarse sin cesar; es muy légico, en una pala-

bra, que se imponga al espiritu una actitud de preferen-
te atencién a la curva del cambio .

A un resultado semejante nos conducen las doc-
trinas relativistas que se vienen sucediendo desde los
albores de la edad moderna y enlas que obsérvase una
marcada inclinacién a tomar la originalidad como cri-
terio supremo del valor de los sistemas. Reaccionan
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ellas, unanimemente, co
medioeval de la filosofi
una verdad absoluta.

| El Renacimiento
nismo, las escuelas raci

ntra la concepcién antigua y
a4 como sistema definitivo de

con su apreciacién del huma-

onalistas y empiricas de los si-
glos XVII y XVIII, los sistemas idealistas con sus in-

'Cl.'ltlaclﬂ:nEE histéricas, el positivismo y las tendencias
naturahsl:fw. tndc-ls trabajan, aunque en medio de al-
gunos vaivenes, irresoluciones, sobrevivencias y par-
ciales retrocesos, en lo que Croce denomina “la gene-
ral erosion de la trascendencia”; procuran —emplean-
do palabras de Alberini— “infundir la conviccién de
que el llamado culto objetivo, impersonal de la ver-
dad, cabe en la categoria de las ingenuidades filoséfi-
cas’. Hasta el mismo espiritu de tolerancia, tan di-
fundido en los tltimos tiempos, no significa sino que
la verdad ha perdido su imperio en la profundidad de
nuestra conciencia, puesto que el ser tolerante con las
doctrinas sélo se vuelve posible por la indiferencia ha-
cia lo absoluto.

Por cierto que el pensador napolitano, habiendo
por su parte sostenido que la filosofia es nada mas que
el aspecto abstracto de la historia, una mera metodolo-
gia de la historia, se siente muy de a{:uex_*cln con esa
gran corriente negadora de la trascendencia, a la que
ejecuta sumaria y desaprensivamente en su comunica-
cién pasada, en 1926, al Sexto Congreso ‘I‘nternac}nnal
reunido en Cambridge, Massachusetts. Si iE:a filoso-
f{a —concluye Croce— no nos proporciona n: un co-
nocimiento de lo trascendente ni la verdad definitiva,

es claro que no puede ser otra cosa que la experiencia,

' ienci mismo que
tan inmanente como la experiencia, ¥, lo no g

sujeta a perpetuo crecimiento ¥ mudanza

ésta, |
El relativismo, pues, tampoco acepta que la ver
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dad sea inmutable, que pueda respetarse y compartirse
por varias generaciones sin mudar no sélo en cuanto a
la forma de expresién sino asimismo en cuanto a su

contenido.

Sostiene, por el contrario, que cada periodo re-
quiere su propia, original filosofia: a nuevos tiempos,
nuevo filosofar. La filosofia es un conjunto de con-
vicciones puramente relativas a las necesidades de los
pueblos; a las tendencias dominantes del momento, a
los temperamentos de los filésofos. La verdad, por con-
siguiente, vale como tal Gnicamente para una deter-
minada época. ‘“‘Hasta las verdades matematicas, que
parecen imponerse con una necesidad absoluta, son
contingentes y variables como todo lo empirico: “‘en
otros mundos de habitos mentales diferentes de los
nuestros, dos v dos —segtin Stuart Mill— podrian su-
mar cinco .

Para Juan Agustin Garcia esta ciencia relativista
“es més amable, méas libre y viva, irrespetuosa y llena
de sorpresas. Las verdades —escribia— cambian cada
lustro con los nuevos hombres, las nuevas épocas y cir-
cunstancias. No se requieren concilios, ni mayores
formalidades para enterrar un sistema filoséfico. To-
do hombre de talento v de una sensibilidad superior,
puede crear un sistema e imponérselo a una o mas ge-
neraciones, como Schopenhauer. Domina un cierto
indiferentismo sobre el fondo de las cosas. Nos atrae
el ejercicio intelectual como un noble y delicado depor-
te. De ahi el concepto de una verdad fugitiva, momen-
taAnea. Volvemos —concluia— al viejo Protagoras di-
ciendo: el hombre es la medida de todas las cosas™ *'.

El pragmatismo constituye, sin duda, la més in-
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tratable n':_aplfestaciﬁn de ese relativismo a que nos ve-
nimos refiriendo.

_ l,)arf*‘ .E] pragmatismo, la verdad es una simple hi-
potesis 1til a nuestra vida. Lo verdadero es aquello
e bobefont tal momento y bajo tales condiciones o en tales
circunstancias, resulta provechoso y saludable. “Ver-
dad es utilidad, fecundidad practica, regla de pruden-
cia y de habilidad que nos permite realizar, en sus mil-
tiples aspectos, nuestra personalidad, caminando se-
guramente de una experiencia a la otra”. “Verdadero
es lo practicamente eficaz, lo que sostiene y guifa la
accion humana en el sentido de la conservacién y fo-
mento de la vida" %,

Pero lo favorable a la vida social o individual tie-
ne diversos grados y es muy distinto en el tiempo y en
el espacio: esta idea es més saludable que aquella otra
que también lo es; lo que es til para A, podria ser
perjudicial para B; lo que es benéfico hoy, podria re-
sultar nocivo mafiana. Por consiguiente, tales ideas
son ambas verdaderas, si bien aquélla lo es mas que
ésta: la misma idea puede ser verdadera para A y falsa
para B, una verdad en el pretérito y una fa]sedafd en
el presente. La verdad es, pues, meramente relativa a
los limites de la experiencia dentro de los cuales fun-
ciona satisfactoriamente.

El concepto pragmatista de la verdad resulta fran-
camente opuesto al concepto clasico. La verdad no
preexiste, no es una propiedad estatica inherente a la
idea. La verdad sobreviene a ésta. Los acontecimien-
tos hacen verdadera a una idea. Lejos de ser recono-
cida o encontrada, la verdad es hecha, es nuestra obra.
““] .a ciencia no es hallazgo de una verdad escondida; es
un instrumento, un doble eanEH?. para adaptarnos
mundo y adaptarlo a nosotros . Prologando una
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obra de Williams James, apunta Bergson que, mientras
en las otras doctrinas una verdad nueva es un descubri-
miento, para el pragmatismo es una invencion **

En resumen: no hay verdades constantes; las
verdades cambian cuando llegan a obstaculizar el ma-
yor desenvolvimiento social o individual; wvarian a
medida que nuestra experiencia progresa. La verdad
no es lo que es, sino lo que sirve: en consecuencia, ella
se hace todos los dias por nuestra accién. He ahi, por
tanto, que el pragmatismo se orienta igualmente hacia
lo nuevo, hacia el porvenir.

Es indudable —segiin acabamos de verlo— que
el evolucionismo absoluto v el radical relativismo es-
timulan la tendencia a una incesante e ilimitada inno-
vacién, pero ellos mismos estdn muy lejos de justifi-
carse filoséficamente.

Por supuesto que no vamos a intentar su refuta-
cién prolija v completa. Nos bastarédn algunas conside-
raciones fundamentales, las indispensables para que no
se nos tache de gque exponemos teorias que juzgamos
erréneas y las dejamos pasar a nuestro lado sin la me-
nor objecién “.

El sentido comiin, —confirmado y justificado por
grandes filésofos, por un Platén, un Aristételes, un
Agustin, un Tomés de Aquino—, sin desconocer el
cambio o la mudanza, primer hecho de experiencia
aprehendido por los sentidos y por la conciencia, re-
chaza la afirmacién del viejo jémico, renovada por
Bergson, segiin la cual el devenir es la realidad fun-
damental.

La razén natural, sostiene, por el contrario, que
el devenir no puede explicarse ni existir por si mismo,
que no hay movimiento sin un sujeto que sea movido,
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que —dicho concisamente—
cambio o la mudanza,

En efecto, el cambio es el pasaje de un estado a
otro; y para que se produzca un pasaje, es menester
que haya algc que pase, una cosa que soporte la muta-
clon, un sujeto que sea ésto o aquéllo antes de cam-
biar. “Si nada subsiste, nada cambia tampoco; por-
que cambiar es, quedando parcialmente el mismo, de-
venir parcialmente otro'.

Tal primacia del ser, no excluye en modo alguno
al devenir, que se explica por la imprescindible nocién
metafisica de potencia.

[.as cosas no estdn amuralladas dentro de lo que
son v lo que no son: encierran, al propio tiempo, "‘ca-
pacidades latentes y energias represadas dispuestas a
entrar en accién segtin orientaciones definidas’. Mien-
tras son ésto v no aquéllo, en ese mismo momento al-
bergan la posibilidad no manifestada de ser aquéllo y
no ésto. El poder ser no es ser en el sentido puro y
simple de la palabra, o de una manera plenamente
realizada, no es acto segiin la terminologia aristotélica,
pero tampoco ha de igualarse al no ser. “Un hombre
dormido no es vidente, ni parlante, ni caminante , pe-
ro tampoco es ciego, mudo, paralitico, pues en tanto
no ve, ni habla, ni marcha, conserva el p{}df:.l' de ver,
hablar y caminar. Esa realidad original y sui generis,
que no alcanza la plenitud del ser y que, sin embargo,
no se reduce a la nada, es la potencia. :

El devenir, ya en el urdenicarpural. yaen el u;- en
espiritual, no es sino un transito de la Pﬂt_ﬁﬂmé a ﬂ:
to, de la indeterminacién a la determinacion, FE ;En
capacidad de perfeccion al acto que es ESF::! Pﬂt:l E; A
misma, ' del germen t.:m}temdn en el g:rlann e:dg Eel s
espiga madura, de la célula de la cual proce

el ser viene antes que el



DEVENIR, RELATIVISMO Y NOVEDAD 201

brién al animal engendrado, del pensamiento que se
despierta a la inteligencia cada vez més nitida".

Ia solucién tradicional —esbozada de manera tan
rapida y sumaria— toma en cuenta, como se observa,
todos los datos del problema: si concede la primacia
al ser v acepta al principio de no contradiccion como
ley fundamental del pensamiento y de la realidad, no
desconoce —segiin lo hacia Parménides— la mutabi-
lidad atestiguada irrefutablemente por la evidencia
sensible.

No ocurre igual con la solucién bergsoniana. La
tesis de que el cambio es la substancia de las cosas; de
que la realidad es exclusivamente devenir, mudanza
incesante, perpetuo fieri, conduce a la ruina del princi-
pio de no contradiccién, como a la del principio de iden-
tidad —expresién positiva de la misma ley—, y al des-
plome absoluto de todo el orden racional. Compro-
bémoslo.

La idea mas simple y la més universal es la idea
de ser, aplicable a toda categoria de realidad, a todo lo
que es, implicada en cualquier forma de pensamiento.
Lo que la inteligencia primeramente concibe como lo
més conocido es el ser, en el cual refunde todos los
pensamientos: Illud quod primo intellectus concipit
quasi notissimum et in quo omnes conceptiones resol-
vit est ens *,

Para la inteligencia se resuelven en el ser todos los
diversos aspectos bajo los cuales las cosas se presentan
a nuestro espiritu: colores, sonidos, sabores son. Na-
da es aprehendido por el intelecto sino bajo el aspecto
de ser. Illud quod primo cadit in apprehensione est ens,
cujus intellectus includitur in omnibus quaecumque
quis apprehendit ®*. Todas nuestras proposiciones se
descomponen en un sujeto, un atributo y una cépula
que es el verbo ser, explicito o sobreente 1
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£ ha lij'egat:lén l‘.iE!‘.rl:IiEi:il dEl Ser: no !&r’ c.nnatituyt en
;ﬂj}lﬁra?ac?é; I;I't?tl?n _'lintele,:}. ual mas simple. De Ia
cion: el no ser l:. ° ll:laﬂEL S g El* it
temente su I.‘rrin;er neda, extrae el espiritu inconscien-
siste en declararl 5.0 htefiey su primer juicio, que cofS
; : os absolutamente incompatibles: es
11'“13051]313 S€r y no ser simultdneamente, impossibile est
idem esse et non esse; “es imposible —segiin la fér-
mula d‘e la “Metafisica” de Aristételes— que el mis-
mo atributo pertenezca y no pertenezca al mismo su-
jeto, en un tiempo mismo, y bajo la misma relacién".

Principio cierto por excelencia, —de una certeza
no solamente fisica sino metafisica o absoluta—, res-
pecto del cual todo error es imposible y cuya posesién
es indispensable para comprender todas las cosas, para
conocer lo que quiera que sea; a él van a parar en de-
finitiva todas las demostraciones porque es de suyo la
base de los deméas axiomas. Principio per se notum, el
espiritu humano lo abraza naturalmente, con anterio-
ridad a toda investigacién. Principio fundamental del
pensamiento, no se puede negarlo sin contradecirse, lo
que es propio del absurdo: un pensamiento cesa des-
de el momento que identifica el ser al no ser.

Pero de que sea el principio de no contradiccién la
ley del pensamiento ¢siguese que haya de serlo ]E“*'l‘
ente de la realidad? ¢Rige el orden real ademas del
orden ideal? ¢Es exclusivamente un principlo l6gico
o también ontolégico? 2 i3

El principio de no contradiccion —contesta

Roy— no es tan universal y necesario como ::ie h;
creido; tiene un significado restrtngidu y ll_rmtsil o jl
icacién que no se extiende mas alla de

campo de apl ] :
pensimientn abstracto y discursivo, el cual por razones

I L F T
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de comodidad, por las necesidades de la accién, divide,
parcela la continuidad fluida y heterogénea de lo real
en estados inméviles, homogéneos y discontinuos.

Ley de la inteligencia conceptual —que para Berg-
son no constituye, como en otro capitulo dijimos, un
instrumento de conocimiento sino de accién, la herra-
mienta propia del homo faber—, el principio de no con-
tradiccién —responden los obsesionados del devenir—
no puede llamarse ley del pensamiento en general ni
ley suprema de la realidad que no es discursible en su
huyente movilidad. Puesto que cambia sin cesar, la
realidad no es idéntica a si misma. Nada es, todo de-
viene, ¥ en el devenir que es su propia causa, en la
evoluciéon creadora, se identifican las contradictorias.
No palpamos dos veces el mismo ser, no descendemos
dos veces al mismo rio ya que conduce aguas siempre
nuevas. En el instante en que llevamos la mano so-
bre una cosa, ha dejado de ser lo que era. En el mo-
mento preciso en que decimos de lo que cambia: “es
tal cosa’”, ya es otra cosa. Si la realidad es esencial-
mente devenir, un devenir sin sujeto, sin nada que de-
venga, “hay que tener el coraje de afirmar que lo que
es (la cosa que cambia), al mismo tiempo no es, pues-
to que nada subsiste bajo la mudanza.

La pura variabilidad es incompatible con la ver-
dad del primer principio, cuya aplicacién postula en el
ser un punto fijo, exige una cierta unidad objetiva, co-
herente v estable. El puro devenir es una contradic-
cién realizada, mas la contradiccién no amedrenta a los
discipulos de Heraclito. Al contrario, el solitario de
Efeso, en un fragmento famoso, la subraya complacien-
te: es la palanca del devenir y constituye, por ende, el
fondo de las cosas, mudables por esencia.

Ahora bien, negar el valor objetivo del primer
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principio es encerrarse
surdo en la raiz de tod
No podria el principio
fundamental del
realidad.

Ne.gm.',la “E’“{Eidad y valor real del principio de no
cu?tll:;adlccmn, serfa d_es:rtruilr el lenguaje, privar a las
s 1 tndes o infmiact 3 st e
hablar, El que diceque it o ¢

ar. que dice que tal cosa es y no es, afirma que
la palabra no significa lo que significa.

Seria suprimir la distincién entre las cosas. “‘Si
todas las afirmaciones contradictorias relativas al mis-
mo ser —ensena el Estagirita—, son verdaderas al
mismo tiempo, es evidente que todas las cosas seran
entonces una cosa tnica. Una nave, un muro y un
hombre deben ser la misma cosa, si todo se puede
afirmar o negar de todos los objetos”.

Seria destruir completamente toda esencia y subs-
tancia, prolongando hasta el infinito la cadena de los
accidentes, aceptando un devenir sin sujeto, "un flu-
jo sin fluido, un vuelo sin pajaro, un ensueno sin so-
niador”’. No hay cosas sino acciones, Escrii_:-e. .Berg_'sun;
lo que llamamos “cosas’” resultan de §nI}d1f1caclnnes
artificiales operadas por nuestro entendimiento.

Serfa imposibilitar —como hemos du:h?-—_ todo
pensamiento, que al afirmarseﬁ se negaria a si mlsrg‘u.
|.a opinién de Heréclito al afirmar que las contra ii"'
torias son simultdneamente verdaderas se destruiria ella
tambg;'i‘a anonadar todo deseo, borrar toda di*’ﬂ“mﬁl}
entre el bien y el mal, asi como s€ _]a _l;nrra -;nl:r;-;;i
ser v el no ser; seria preconizar la indi arencl;a apso-
luta. Desapareceria toda razén de obrar. ¢For que

en el absurdo, es poner el ab-
0, en el seno mismo de lo real.
d.E no contradiccién ser la ley
pensamiento, sin serlo a la vez de la
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tomar el camino de Megara —dice Aristételes— en
lugar de permanecer en reposo, en la conviccion de
que se anda? ¢Por qué no caminar en linea recta y
eludir los pozos y precipicios si se cree que es a la
vez bueno y malo caer en ellos?

Seria destruir el propio devenir, porque no ha-
bria distincién entre el punto de partida (terminus a
quo) —la flecha en el arco— y el punto de llegada
(terminus ad quem) —la flecha en el blanco—: el
primero seria ya el segundo y no se podria ir del uno
al otro. Pretender que el ser y el no ser coexisten
—arguye el Filésofo—, es admitir el eterno reposo,
més bien que el movimiento eterno. No hay, en efec-
to, cosa alguna en que puedan transformarse los se-
res, ya que todo estd en todo. Una mudanza perpe-
tua sin sujeto que cambie, dejaria de ser devenir: ha-
bria en cada instante aniquilacién y creacién. El de-
venir se identificaria con la inmovilidad, “no con la
inmovilidad del ser, sino con la de la nada, y con la
de una nada que entrafiaria la negacién, no sélo de
toda existencia, sino de toda posibilidad de existen-
cia. Caeriamos en el nihilismo absoluto. El propio
Heraclito no habria existido ni podido jamas existir.
Pese a su teoria, él no escapaba a la ley de no con-
tradiccién, pues no podia al mismo tiempo ser Hera-
clito y no serlo.”

Negar la necesidad y valor real del principio de
no contradiccién, seria, por tltimo, minar los fun-
damentos de toda verdad, de todo juicio, de toda
ciencia, puesto que la verdad sigue al ser, es inter-
cambiable con éste: verum et ens sunt convertibi-
lia*’. Todo seria igualmente falso y verdadero al mis-
mo tiempo. No habria verdad desde que el flujo de
lo real corrié antes de permitir que se formulara un
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juicio sobre él. “Ya no se podria decir entonces: lo
verdadero es lo verdadero, lo falso es lo falso, est est,
non non, como esta escrito en el Evangelio’’. La ex-
travagante sinrazén de Cratilo, limitdndose a mover
un dedo por considerar superfluo decir nada (¢para
qué habia de hablar si todo incesantemente deviene,
si la verdad de la cosa a enunciar cambia antes de
que la frase termine?), dimana fatalmente de la me-
tafisica de la pura movilidad.

Y es en vano que, para escapar a la tragedia del
escepticismo, Henri Bergson invente esa inefable “pe-
netracién artistico-mistica en lo absoluto”, que llama
intuicién: lampara casi extinguida que sobre nues-
tros capitales problemas arrojaria débil luz vacilante,
pero suficiente al menos para horadar las tinieblas en
que a su respecto nos dejaria la inteligencia; fantas-
tica facultad mediante la que formariamos conceptos
“fluidos’, plasticos, flexibles,  capaces de seguir de-
licadamente a la realidad en sus infinitas sinuosida-
des, nos transportariamos, ejerciendo un brusco es-
fuerzo contra natura, a lo hondo del torrente vital,
v nos abandonariamos —para usar las palabras del
discipulo predilecto— “al encanto extrafio de la mu-
danza, a la deliciosa embriaguez del devenir”, sim-
patizando con su ritmo de génesis.

Tal indefinible intuicién, seria en rigor forzo-
samente muda, inexpresable, nos condenaria a per-
petuo silencio. No bien quisiera traducirse en pala-
bras, emplearia ya los odiosos conceptos inméviles
que proscribe: filosofar sin ideas es simplemente im-
posible. De ahi que se le haya echado en cara a Berg-
son, como una flagrante contradiccion, sus varios li-
bros de metafisicas afirmaciones, que acaban de
aumentarse con una gran obra inesperada —“Les
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deux sources de la morale et de la religion”— cuya
aparicion ha sido saludada como un verdadero acon-
tecimiento filoséfico.

Francamente, para resolver las cuestiones supre-
mas, antes que violentar el espiritu haciéndole inver-
tir el sentido de la operacién con la que habitualmen-
te pensamos, en lugar de ese pretendido procedimiento
cognoscitivo que Couturat califica de ‘‘sensualismo
mistico”, en vez de aceptar el riesgo de dar el peli
groso salto a la atmésfera vivificante que habria al-
rededor de nuestro pensamiento conceptual y légico,
a esa penumbra lentamente degradada® donde se
realizaria la insercién en lo real, preferimos seguir
creyendo que, para los hombres que somos, no sélo
en teoria sino también en la practica, il y a —segiin
palabras del propio Bergson— une espéce d’absurdité
a vouloir connaitre autrement que par l'intelligence,
vale decir, privindonos de aquella de nuestras facul-
tades precisamente hecha para la verdad, renuncian-
do a nuestro tinico medio normal de alcanzarla.

Tampoco podemos admitir, con el relativismo,
que la verdad sea algo cuyo valor dependa del tiempo
o de otros factores variables como la utilidad, las con-
veniencias practicas individuales o colectivas; que no
haya verdades constantes; que las columbradas por
los antiguos debamos abandonarlas hoy porque aque-
llos no conocieron las magicas aplicaciones del va-
por, de la electricidad o de las vibraciones etéreas.

. Creemos, por el contrario, que el acuerdo de la
inteligencia con las cosas, —acuerdo en el que con-
siste la verdad—, no es una conformidad que esté a
merced del tiempo; que el esfuerzo creador de la filo-
E'?',ha “es esencialmente un acto intemporal de sumi-
81on a |la verdad"; que no cabe aceptar sus ensenan-
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zas sl no son inmutables y que ningin valor filosé-
fico real deja nunca de serlo.

No es que la verdad sea, rigurosamente hablan-
do, eterna en si, con abstraccién de las cosas mismas
y de la inteligencia. La verdad, en efecto, surge alli
solamente donde aparece una relacién entre un obje-
to y una inteligencia. Si el intelecto humano no exis-
tiera, todavia las cosas podrian calificarse de verda-
deras en orden al intelecto divino; pero si el uno v
el otro, en hipétesis imposible, desaparecieran, la ver-
dad no tendria razén de ser: Sed si uterque intellec-
tus (humanus et divinus), quod est impossibile, in-
telligeretur auferri, nullo modo veritatis ratio rema-
neret *“. Igualmente, si se admite que los seres creados
lo han sido todos en el tiempo, no cabe sostener que
fuera de Dios haya una verdad eterna, puesto que,
como antes hemos dicho, la verdad es consecutiva
al ser: alli donde éste falta, no puede haber verdad.

Pero si, aparte de la concepcién divina, no es
posible hablar propiamente de la eternidad de la ver-
dad, se puede y se debe afirmar su intemporalidad.
La verdad filoséfica esta por sobre del tiempo, carece
de edad, perdura vivaz y activa, siempre es actual sin
necesidad de cambiar como ocurre con lo sometido a
aquél. No se bafan las verdades en la ribera del
tiempo; son —dice Ortega y Gasset *— invulnera-
bles al diente de éste, el maximo roedor; mantiénense
estrictamente acronicas.

Cuando la filosofia se ajusta a la realidad, se
amolda a lo que es (y sélo una puede llenar esta con-
dicién), no pertenece ni a los griegos ni a los doc-
tores medioevales ni a los pensadores modernos, ni
a Cayo ni a Ticio ni a Sempronio: es —como expre:
saba el Cardenal Billot— de siempre y de todos, al
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menos de derecho *. La metafisica del ser, si es ver-
dadera, ha de continuar siéndolo in&apendientementc
del tiempo y del lugar de su enunciacién, no obstante
los olvidos o pasajeros menosprecios; no esta ligada
a las contingencias histéricas de una determinada edad,
a las transitorias condiciones de una época. Se ha de
recurrir a dichas contingencias histéricas y a esas tran-
sitorias condiciones para explicar el origen que tuvo
el conocimiento de la verdad, mas ésta se conservara
como tal, con prescindencia de aquéllas, en mérito ex-
clusivo de su intrinseco valor, de su evidencia objeti-
va. No hay que confundir la verdad, que es intempo-
ral, con el conocimiento de la verdad, que légicamente
se inicia en cierto tiempo y en determinado lugar.

“La verdad, al reflejar adecuadamente lo que las
cosas son, se obliga a ser una e invariable.” La del
tiempo de los griegos y de los escolasticos, continta
siendo la de hoy. Un generalizado prejuicio desconoce
el elemento intemporal que permite al Estagirita o a
Tomas de Aquino ser los “perpetuos coetéaneos de toda
razén humana'’. Admite, en cambio, que tal idea, que
tal sistema, puedan ser aceptados en una época mas no
en otra. Lo que significa tanto como decir —argu-
menta Chesterton *—, que una filosofia puede ser
adoptada el lunes pero no el martes; que una idea del
cosmos es valida para las tres de la tarde, no para las
las cuatro vy un cuarto,

Engancharse en esas huestes relativistas, importa
conceder al reloj, al calendario o a la carta geografica,
una importancia decisiva que es desatentado atribuir-
les en estas materias; implica conceder que la autén-
tica filosofia es inhallable, que la conquista de un sis-
tema de verdades racionales, aunque sea restringido a
las tesis capitales, es un ideal inaccesible; que, en una
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palabra, la verdad —el don més precioso otorgado a
la humanidad— no existe,

"Pero esta renuncia a la verdad, tan gentilmente
hecha por el relativismo, es —leemos con agrado en
“El tema de nuestro tiempo’— ma4s dificil de lo que
parece a primera vista. Se pretende con ella conquistar
una fina imparcialidad ante la muchedumbre de los
fenémenos histéricos; mas ¢a qué costa? En primer
lugar, si no existe la verdad no puede el relativismo
tomarse a si mismo en serio. En segundo lugar, la fe
en la verdad es un hecho radical de la vida humana:
si la amputamos queda ésta convertida en algo ilusorio
y absurdo. La amputacién misma que ejecutamos ca-
recerd de sentido y valor. El relativismo es, a la pos-
tre, escepticismo, y el escepticismo, justificado como
objecién a toda teoria, es una teoria suicida'" *°,

Es preciso optar —escribe André Bremond— en-
tre trascendencia y servidumbre. Una filosofia que
abdica toda trascendencia no sera sino ilusién o sumi-
sién al hecho brutal, acomodacién més o menos sutil
al hecho brutal, una sofistica generalizada. La medida
de todo valor es Dios y no algtin hombre —Protégoras

o Benedetto Croce— en su época y para sus cuntem-i

poraneos ',

Cuanto al pragmatismo, —filosofia no de filéso-
fos, sino, a lo sumo, filosofia para los incapaces de te-
ner ninguna, segin dice con fundada severidad Ortega
y Gasset *—, de especial anadiremos que se mueve
evidentemente dentro de un circulo vicioso: lo que nos
permite apreciar la eficacia practica de una doctrina es
su adecuacién al fin propuesto; por consiguiente, ¢cé-
mo juzgaremos con certeza si una teoria es favorable
a la conservacién y desenvolvimiento del individuo o

de la sociedad, si no hemos previamente determinado,
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con otro criterio que el de la utilidad, cual es el verda-
dero fin del hombre o de la colectividad?

Ese ideal o fin con referencia al cual han de apre-
ciarse los resultados, o es puramente el fruto del ca-
pricho individual, y entonces reinaria ‘‘la mas completa
anarquia moral y social, esfuméandose en tal desor-
den la nocién misma de utilidad”; o es, por el con-
trario, un precepto fijo, y entonces '‘¢cémo podria
establecérsele sin recurrir a los principios de la razén,
sin un juicio de fondo sobre la realidad, sin la afir-
macién de una cierta conformidad del espiritu con las
cosas?

Por lo deméas, podemos conceder que las felices
consecuencias de una doctrina suelen manifestar, co-
rroborar la verdad de ella, mas nunca que la consti-
tuyan. Esas consecuencias son ftiles porque precisa-
mente la doctrina es verdadera, y no es ésta verda-
dera sélo porque aquellas son benéficas.

El pragmatismo es un self-refuting sistema, una
filosofia que se destruye a si misma. En efecto, para
que una doctrina sea beneficiosa, es indispensable
—arguye Sullerot— que quien la profesa la crea ver-
dadera, pero verdadera en el sentido clasico del voca-
blo, esto es, correspondiente a la realidad. De ahi que,
la orientacién pragmatista al minar ese concepto tra-
dicional de la verdad, socava al propio tiempo la efi-
cacia practica de las doctrinas que ella declara fitiles.
"¢De qué me sirve —escribe Joergensen— que sea
bello, que sea bueno ser cristiano, si el cristianismo
no es verdadero? Si el Verbo no se hizo carne y si
la Virgen no le dié a luz como lo repican las campa-
nas del Angelus cuando el cielo se vuelve de oro tras
los negros cipreses italianos, es menester jay! que
esas campanas enmudezcan o que se sepa que NO
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producen sino un sonido natural, como el canto de
los pajaros o el gemido del viento en el follaje de los
olivos.” Las mas caras ilusiones dejan de ser prove-
chosas cuando las sabemos tales, meras ilusiones, en-
gafiosas dulces canciones que adormecen con falsas
esperanzas. ' Se llega asi —anade Sullerot— a la con-
clusién singularmente paradéjica de que no se posee
la verdad en el sentido pragmatista de la palabra, vale
decir. una doctrina de vida fortificante, sino con la
condicién de no ser pragmatista’ .

Y repetimos, por tltimo, que el pragmatismo
tampoco respeta la ley primordial de no contradic-
cién, al admitir, ante ‘la abundancia de utilidades
discrepantes”’, la pluralidad de verdades *’. William Ja-
mes confiesa sin rubor que, por lo que le respecta,
se ha visto en definitiva constrefiido a abandonar ne-
tamente, rotundamente y sin vuelta, la légica de la
identidad, que, si tiene un uso imprescriptible en la
vida humana, es, a su juicio, impotente cuando se
trata de conocer teéricamente la naturaleza esencial
de la realidad *'.

Si se identifica la verdad con la utilidad, como lo
provechoso para A puede ser y es a menudo per-
judicial para B o C, se llega por este camino al pos-
tulado fenomenista de Protagoras: el hombre es la
medida de todas las cosas. Lo cual —apunta el maes-
tro del Liceo— quiere decir simplemente que todas

las cosas son en realidad tales como a cada uno le

parecen. Si asi fuera, resultaria que la misma cosa
es v no es, es a la vez buena y mala, y que todas las
afirmaciones opuestas son igualmente verdaderas,
puesto que muchas veces la misma cosa parece buena
a éstos, mala a aquéllos, y que lo que a cada uno pa-
rece es la medida de las cosas.” El primer principio
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'y el homo est mensura omnium rerum se oponen,
pues, sin conciliacion posible *,

Si tales son las doctrinas que se profesan sobre
la verdad —digamos para terminar con una ultima
reflexién de Aristoteles— ¢coémo abordar sin des-
aliento los problemas filoséficos? Buscar la verdad
significaria para el hombre correr en pos de sombras
fugaces que, —agrega por su parte el Angel de las
Escuelas—, cuanto mas son perseguidas tanto mas
ge le alejan, quanto magis prosequitur, tanto magis
ab eo elongantur **.

LA FICCION DEL PROGRESO NECESARIO

L.os innovadores a ultranza, vigorizan su comu-
nicativo entusiasmo con la difundida creencia en un
progreso necesario e indefinido.

Nada més explicable, a la verdad. En efecto, si
los adelantos del género humano son “‘tan forzosos
como el crecimiento de los arboles y de las plantas, y
se cumplen —segiin decia el abate Terrasson hace
doscientos afios— en virtud de una ley exactamente
semejante a la que hace desarrollar a un hombre desde
la infancia a la vejez" *, ha de preferirse obligada-
mente lo nuevo a lo antiguo, en todo terreno, sin ex-
ceptuar el de las investigaciones filoséficas conside-
rado en particular por estas notas.

Aunque podriase rastrear sus origenes en la re-
volucién cartesiana y en la querella de los antiguos ¥
modernos, es el siglo XVIII el que nos ha legado el
pretendido dogma del progreso inevitable, incoerci-
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ble, impuesto por una especie de necesidad histérica.
o césmica a la cual nada escaparia.

El 11 de diciembre de 1750 pronuncié Turgot
un discurso en la Soborna asentando ya que la masa
del género humano marcha siempre, si bien a pasos
lentos, hacia una perfeccién cada vez méas grande.
Casi nueve lustros después, Antonio Nicolas Caritat,
marqués de Condorcet, conspicuo representante de la
Enciclopedia, llegdé a decir en el proemic de su “Es-
quisse d’'un tableau historique des progrées de l'es-
prit humain,” —escrito bajo el Terror (1794), pen-
diente contra su persona la amenaza de la tajante
guillotina—, que la finalidad de la obra era “mostrar,
por el razonamiento y por los hechos, que no se ha
sefialado limite alguno al perfeccionamiento de las
facultades humanas; que la perfectibilidad del hombre
es realmente indefinida; que los progresos de esa per-
fectibilidad, independientes en lo sucesivo de toda po-
tencia que quisiera detenerlos, no tienen otro plazo que
la duracién del globo en el que la naturaleza nos ha
echado. Sin duda —agrega— tales progresos podran
seguir una marcha més o menos rapida, pero nunca
sera ella retrégrada.”

Alcanzaba la esperanza de Condorcet, —quien,
proscripto por la Convencién, debia pocos meses mas
tarde expirar miserablemente en un calabozo de
Bourg-la-Reine—, hasta el punto de sofiar con la fu-
tura conquista de... la inmortalidad fisica del hom-
bre! *.

El optimismo progresista, contenido en germen
en la concepcién de Turgot y desenvuelto por Con-
dorcet, logra su expansién integral en el siglo XIX.
Dos corrientes principales se apoderan del nuevo mi-
to: la idealista, en Alemania, con Kant, Fichte, Sche-
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lling 4 pﬂ]’tiﬂll!ﬂnnﬂ“tﬂ HEE’EI: v Ia, ﬂﬂmraﬁﬂtﬂ que
toma la prepundﬁrancia con Augusto Comte, Spen-
cer y Marx. Ambas corrientes parten del postulado
del progreso necesario: el sentido de la vida humana,
de la historia, de la civilizacién, no es otro que la rea-
lizacién forzosa, en el transcurso del tiempo, de un
perfeccionamiento natural y gradual de la sociedad.
Y aun se llega a elaborar una teoria del perfecciona-
miento biolégico e intelectual indefinido de la especie
humana. Para unos y otros, lo esencial era la ley del
progreso necesario, aunque discreparan cuanto a las
modalidades secundarias de su verificacion: el avance
indefectible de la humanidad, segiin Spencer deriva-

~ ria de la simple accién ejercida por la seleccién natu-

ral; o se produce a expensas del paso fatal del esta-
dio teoldgico al positivo, como lo pretendia Comte;
o a costa de la subordinacién del individuo al Estado,
como lo queria Hegel; o mediante revoluciones su-
cesivas, de acuerdo a Marx, pero siempre ascen-

diendo *“.

Mas el siglo XIX no mantiene el mito en las
alturas escarpadas de la especulacién; al contrario,
lo da a conocer por todos los conductos de la vida
ptblica; lo hace amorosamente pasar ‘“‘del cerebro de
los utopistas al arsenal de lugares comunes de la de-
magogia parlamentaria o periodistica’’; y convierte
al Progreso en una falsa deidad con su religion tan
propagada que los incrédulos podian contarse sin tra-
bajo. Le progrés se prouve par A + B, afirmaba de
modo sentencioso uno de sus poetas maximos, Victor
Hugo, después de haberlo cantado en versos sonoros
aunque vacios:
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Nef magique et supréme! elle a, rien qu'en marchant,
Changé le cri terrestre en pur et joyeux chant... ¥
Renan sostenia —en su prefacio de “Souvenirs d'en
fance et de jeunesse”— que el éxito Gltimo del pre
greso general significard nada menos que “‘el complet
advenimiento de Dios". -

La décimo-nona centuria es, pues, “la ép ='="j
que se proclama la mutabilidad progrediente de la
ideas, de las instituciones, de lo humano en g
ral” . La fe en la ley del progreso continuo —<
vigencia universal, aplicable en todos los érdenes—

constituye verdaderamente el evangelio laico del
que el excesivo Leén Daudet ha querido marcar con
denigrante epiteto. o
Ajustdndonos a esa supuesta ley, la filosofia mas
reciente, la més nueva, seria por fuerza la méas acep-
table v satisfactoria; habria que amar la novedad por
la misma razén que se ama la verdad, que se la busca
sin tregua. -
En suma: bienaventurados los modernos porque
de ellos es la verdad... mientras no acudan los que
en la continuacién de los tiempos estan llamados a
reemplazarles. El pasado filoséfico fué bueno cuan-
do era moderno, y desde que dejé de serlo, ha de eli-
minarsele sin piedad; el presente es bueno porque
moderno o nuevo, v el futuro, por tanto, sera nece-

sariamente mejor.

Concedemos que existe en la creacién una uni- -
versal e incontestable aptitud para el progreso.

Sabemos que la naturaleza entera se hal!a im-
pulsada en las vias de la perfeccién por Aquél que

todo lo mueve. -
Expliquemos el hecho como queramos, lo ci
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es que la observacién nos revela que los seres despro-
vistos de inteligencia, obran siempre, o lo méas a me-
nudo, de manera a realizar lo mejor; su actividad se
despliega, siguiendo un orden admirable, en la linea
de la perfeccién particular que su especie comporta.

Asi las plantas utilizan los jugos de la tierra,
los transforman en savia, hacen su tallo y su follaje,
producen y fecundan su simiente, con la misma na-
turalidad y espontaneidad que las abejas elaboran la
miel de las flores, que los animales se nutren, crecen
y se reproducen, que los astros siguen su curso con
regularidad constante, que las nubes derraman su llu-
via, que los cuerpos inorganicos se atraen para dar
cohesién al universo.

La tendencia natural que dirige las cosas crea-
das hacia su perfeccién propia, hacia el lugar que les
estd reservado en el orden universal, no mueve tan
s6lo a las criaturas carentes de conocimiento, sino
también —como dice el primer canto del “Paradi-
so'’— a las que tienen inteligencia y amor,

Ma quelle ch’anno intelleito ed amore.

Todo ser, pues, apetece su perfeccién: unum-
quodque suam perfectionem appetit sicut proprium
bonum **. Y la tltima perfeccién de un ser es al-
canzar el fin que le estad asignado: ultima autem per-
fectio uniuscuiusque est in consecutione finis *’. To-
das las naturalezas propenden a su fin y se dirigen
—seglin la comparacién del altisimo Poeta— a di-
ferentes puertos por el gran mar del ser, y cada una
con el instinto que se le concedié para que la lleve
al suyo:

Onde si muovono a diversi porti
Per lo gran mar dell’essere, e ciascuna
Con instinto a lei dato che la porti.
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Es por la divina bondad que todas las cosas han
sido creadas. Y, ciertamente, repugnaria a la sobe-
rana bondad de Dios, que no condujese a su perfec-

cién propia a las cosas que sacé de la nada para ele-
varlas al ser ™.

Si lo que se llama progreso es precisamente el
movimiento hacia la perfeccién dltima; y si, por otra
parte, incumbe a Dios conducir a las cosas creadas al
fin que les ha fijado, ¢no habria que sostener que to-
dos los seres progresan forzosamente? ¢no resulta-
ria que la tesis del progreso necesario y continuo en-
cuentra su mas sélido apoyo en la doctrina catdlica
de la Providencia? ¢no tendriamos que repetir la
frase de “Los miserables” en la que Hugo afirma que
el progreso universal “‘es un fenémeno divinamente
fatal''? |

Distingamos y entendamonos.

Los agentes naturales privados de razén alcan-
zan su fin particular, tienden a su perfeccion propia,
necesariamente, ''Que una planta se encuentre colo-
cada en las condiciones normales de su desarrollo, ¥
llegara fatalmente a la perfeccién de su tipo. Si nada
impide la evolucién natural de un mamifero, él rea-
lizara la finalidad que encierra su germen” *.

En verdad, no es posible equiparar absolutamente
!ﬂﬂ vegetales y cuerpos inorganicos a los animales
irracionales. Aquéllos, en efecto, operan en vista
su fin exsecutive tantum, para emplear la terminolo-
gia escolastica, Es decir, obedecen a la finalidad —gue
les es Inmanente— sélo en el plano de la ejecucion,
pero segun un orden admirable y preeﬁtahlecidﬂ- La
!i:mdra cae al centro de la tierra, los minerales se atraen
as plantas crecen, pero de acuerdo a una forma de
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movimiento en ellos reglada exclusivamente por la
naturaleza misma.

Los animales irracionales, en cambio, operan
exsecutive et apprehensive, o sea, conociendo ade-
més la cosa que constituye el fin buscado, si bien
imperfectamente . El conocimiento rudimentario de
su fin, hace qué determinados animales —el perro,
por ejemplo— sean aptos para cierto amaestramiento.

Pero todos estos seres que acabamos de dife-
renciar tienen, en su calidad de agentes naturales pri-
vados de razon, la caracteristica comtlin de que “'pro-
gresan necesariamente por el simple juego de los fac-
tores naturales que los determinan’.

En tanto que el hombre, agente dotado de ra-
z6n, opera elective o directive formaliter, esto es, co-
nociendo el fin y, bajo esta luz intelectual, escogien-
do los medios apropiados para alcanzarlo®™. Perte-
nece privativamente a la inteligencia el ordenar los
medios al fin, comprendiendo su relacion mutua:
cognoscere proportionem finis et ejus quod est ad
finem, et unum ordinare in alterum ™.

Si como todos los seres de la creacién, el hom-
bre tiende hacia un fin, lo hace, sin embargo, gracias
a su inteligencia, de una manera especial y superior.

Fsa manera se particulariza, ante todo, por la
comprensién de la razén ontolégica de fin y de me-
dio, y de la subordinacién de los medios proporcio-
nados al fin.

En segundo lugar, las otras criaturas, —aun las
que como los animales conocen las cosas hacia las
que tienden—, antes que moverse por si mismas son
més bien movidas hacia su fin al modo que la flecha
parte en direccién al blanco sélo por el impulso t!el
sagitario que la dispara. El hombre se mueve €l mis-
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mo hacia su fin por una determinacién libre en Ia
eleccién de los medios. Siendo razonable, el hombre
es también libre. El fundamento intrinseco de la Ji-
bertad estd en la inteligencia, capaz de concebir la
idea general de bien, idea realizada méas o menos frag-
mentariamente en los objetos concretos que ella pro-
pone a la voluntad como apetecibles, pero no como
forzosamente apetecibles por no bastar ni ser indis-
pensables a la felicidad completa. La voluntad quiere
necesariamente sélo lo que se le presenta como reali-
zando el bien en toda su universalidad, satisfaciéndola
plenamente; no los objetos diversamente apreciables,
mezclados de imperfecciones, que se le presentan co-
mo parcialmente buenos, respecto a los cuales perma-
nece indeterminada, libre.

El hombre, por consiguiente, tiene una doble la-
bor que cumplir. Primero, hacerse cargo de su des-
tino, conocer su fin: trabajo del entendimiento; en
seguida, conquistar ese fin, alcanzar la meta conoci-
da como tal: trabajo de la voluntad.

Ahora bien, en la inteligencia y en la libertad,
pueden arraigar indistintamente el progreso... o
la decadencia.

. La inteligencia puede equivocarse sobre el des-
tino del hombre, y de hecho numerosas veces ha caido
éste en la ignorancia culpable de su fin, al punto de
haﬁbemﬁlﬂ rﬁPfﬂchadu el no tener siquiera el conoci-
miento material y rudimentario del animal: “Hasta el
a;?t rEcunmie a su duefio, y el asno al pesebre de su
3 éniﬂinifﬁelhnu me conoce, y mi pueblo no
Isafas r-ﬁ_p € , hace exclamar al Sefior el profeta

.Y la voluntad, Precisamente porque es libre no
siempre conduce al hombre por el recto camino; €0l

L)
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frecuencia le extravia; puede elevarle como hundirle.

El doble privilegio de la inteligencia y de la
libertad, hace, pues, del hombre un ser en quien el
progreso no se consuma necesariamente, una criatura
que puede no progresar a pesar de que se hallen re-
unidas todas las condiciones naturales requeridas para
su perfeccionamiento. (Pero este riesgo y esta des-
ventaja quedan compensados con creces por la maravi-
llosa perfectibilidad del ser humano, resaltante frente
a la limitacién y permanencia, en cuanto a sus ele-
mentos esenciales, del instinto que mueve al ser irra-
cional hacia su perfeccién propia: “las abejas gobier-
nan su reptblica y fabrican hoy su miel como en los
tiempos de Virgilio”'; la descripcién de la vida y ma-
neras de obrar de las mismas especies animales, no
acusa diferencias apreciables si se compara los traba-
jos de Aristételes, de Plinio el Viejo, de Buffon y de los
naturalistas contemporaneos, a pesar de los siglos que
separan a estos observadores entre si. Ciertamente
que, —como decia Bossuet **— desde el origen del
mundo nada han inventado los animales. Es que el
instinto —segin la frase del entomélogo Fabre—
todo lo sabe dentro de las vias invariables que le han
sido trazadas, pero todo lo ignora fuera de ellas).

Contra la tesis de que el progreso no es necesa-
rio en el hombre, no puede invocarse la fe en la Pro-
videncia, pues si todo justifica nuestra confianza en
Dios, nada nos autoriza a pensar que El esta obligado
a conducirnos, hagamos lo que hagamos, al maximo
grado de perfeccién, con prescindencia absoluta de
nuestro esfuerzo y de nuestra colaboracion.

Sin duda, Dios ordena infaliblemente todas las
cosas al bien y nada ocurre sin que su Providencia
no lo haya previsto y querido o, al menos, permitido.
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Pero no estd demostrado que Dios usarad siempre de
su omnipotencia para hacer progresar al hombre a
despecho de todo. Por el contrario, lo muy probable
es que, si hizo al hombre libre, fué para dejarle ha-
bitualmente, con el honor y el mérito, todos los ries-
gos de la libertad; y alli radica el interés del drama
de la creacién. Los procedimientos comunes de la
Providencia consisten —escribe el P, Eymieu— en
“dejar obrar, vigilandolas, a las causas segundas, no
sélo a las que no infringen la consigna que les ha im-
partido, sino también a las que pueden desobedecer.
Nada sucede sin su voluntad: puede impedir todo
como puede obtener todo. Hace lo que quiere; mas
quiere que las causas actiien y que las causas libres
obren libremente” ",

Dicen los Libros Sagrados que Dios creé desde
el principio al hombre y dejole en manos de su con-
sejo. Delante de él, estan la vida y la muerte, el bien
y el mal: lo que escogiere le sera dado. Ante homi-

nem vita et mors, bonum et malum: quod placuerit
ei, dabitur illi %,

Negamos, pues, que el progreso del hombre se
eénteramente solo, se cumpla de manera fatal
©omo por magica virtud de un impulso certero e irre-

haga

ff“bl&-t ¢ {ﬂEﬁdﬂ resorte divino, ninguna verdacle;'a
¥ metarisica de la histori a
TR oria humana nos aseguran
continuidad ¢

. ininterrumpida de nuestro perfecciona-
miento, descartando h ' pe

= 4 a5 r.c.-

gresién. ta la menor poslblhdad de 7

bilidad es en o] . C12¥0, en cambio, que la corrupti

en el hombre el inseparable reverso de la

re todo si ' tura-

leza compuesta, g 1 se atiende a su naturd

da a] ¢y Ma espiritual substancialmente un¥
€rpo, elemento material
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Progresar significa para todo ser tender a su
principio: ultima perfectio ad quam res potest perve-
nire, est haec ut conjungatur suo principio ™. Y como
Dios es Espiritu, para el hombre el progreso, tanto
en el orden individual como en el colectivo, se realiza
pasando “‘de lo sensible a lo racional, y de lo racional
a lo espiritual, y de lo menos espiritual a lo méas es-
piritual; civilizar es espiritualizar’ %,

Ahora bien, asi como la forma no guarda mu-
chas veces armonia con las intenciones del arte por-
que la substancia es rebelde, asi también el hombre,
a pesar de estar impulsado hacia el espiritu, muy a
menudo, desgraciadamente, se inclina hacia la ma-
teria segtin es libre de hacerlo; y, entonces, lejos de
adelantar, retrocede en el camino de la perfeccién.

El espiritu debe en el hombre penetrar y vivifi-
car a la materia, emerger por encima del cuerpo “'como
el nadador en el agua” conforme a la bella compara-
cién de Dante Alighieri. Si el nadador deja de ver el
cielo y opta por zambullir en las profundidades, de-
vorale el remolino de la materia, cuya ley —segitn
lo explicamos antes— es arrastrarnos sin hartura ni
descanso hacia lo otro como tal, hacia lo nuevo, y no
f?rzﬂaamente hacia lo mejor como debiera acontecer
81 razén tuvieran los partidarios del progreso univer-
sal y necesario.

Por otra parte, la “idea-mito” del progreso fatal
encierra tales contradicciones intimas que debieran
ser suficientes para desecharla de plano.

En primer lugar, si el progreso es necesario, no
ha de tener término, pues en cualquier punto de la
tra}re’“,t“riﬂ en que nos coloquemos, por mas a van-
guardia que esté, la obligatoria aplicacién de la seudo

€Y continuaria reclamando nuevos adelantos. Se
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avanza siempre, no se llega nunca en ¢
del Progreso, exclama Hugo. Pero com sant
especifica del hombre, se ejecuta en "-"12, t;ﬂi]
blEn,'tiE'flE un fin por mira, el progreso sin l': algd
un término entrafiaria el absurdo de ‘“una “dn:ar a
sin fin, de un caminar sin saber adonde ge v;Ilahd%d
Ir a _ﬂiﬂgu_nﬂ parte’ ; se hundiria en el “abismcju lsll:
inexistencia por la suspensién total del esfuerzo his.
mano .
En segundo lugar, si el progreso es una necesi.
dad césmica, hay que reconocerle una jurisdiccién
que abarca absolutamente todo, de suerte que para
consumarse en su plenitud exigiria cambios no menos
generales, de arriba a abajo, sin excluir —sea en el
orden especulativo, sea en el orden de la vida mo-
ral— los principios o fundamentos. Mas como por
otro lado el perfeccionamiento implica manifiesta-
mente la estabilidad de los cimientos y “que el por
venir conserve, en una forma u otra, las ganancias
adquiridas por el pasado”, la idea-mito del progreso
fatal, con sus alteraciones radicales, ininterrumpi
v universales, conspira contra el progreso efectivo.
Demoler todo para reedificar desde los basamentos
es hacer imposible el verdadero adelanto que, Pot
contrario, reclama la consolidacién de toda imnquﬂtﬂ
Gtil como punto de partida de nuevas ¥ mejores CoI*
secuciones: acrecentar presupone conservar.

0 \'i&jg
2 | Eﬂ'_*tiﬁn

AnticipAndonos, pues, a toda verificacion, pode-
mos a priori decir —con palabras de Grtﬂiff y gt
en su libro sobre “La rebelion de las masas — :u i
hay razén para negar la reatlidad del prﬂgr::;m s
es preciso corregir la nocién que cree

progreso. o ool COB
Y es facil comprobar a posterior! que
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gruente con los hechos es pensar que no hay ningtin
progreso Seguro, minguna evolucién, sin la amenaza
de involucion y retroceso ; que todo es posible en la
historia, tauto el progreso triunfal como la periédica
regresion .

Tan fécil que, Pierre Lasserre, ha escrito con
indiscutible fundamento estas palabras de reproche:
“El crédito que la afirmacién del Progreso necesario
y demés tesis conexas encontrd en el siglo XIX, la
influencia asombrosa, muchas veces inconsciente, que
ejercité sobre pensadores selectos, es una de las prue-
bas més desoladoras de la aptitud del espiritu humano
para prendarse de creencias desmentidas por las rea-
lidades mas evidentes y méas préximas” ™.

Si fuéramos a trazar el diagrama del progreso,
lo representariamos no por una oblicua continua, in-
flexible, elevandose siempre, sino por una linea que-
brada, con ascensos y descensos irregulares, parecida
mas bien a la grafica de alguna de esas fiebres capri-
chosas que suelen aquejar a la especie humana.

Ni siquiera en el orden de las ciencias practicas
v de las aplicaciones industriales, donde el perfeccio-
namiento —secundado por la natural mutabilidad 'cle
la materia— es la regla, y donde tienen su mejor
apoyo los fanaticos del progreso, ha seguido éste cre-
ciendo sin retrogradar nunca.

No es menester remontarnos a
hetea o a la del antiguo Egipto para ggmp‘rﬂhﬂ‘f L
después de las grandes escisiones de la historia, de-
biése recomenzar en gran parte la tarea y’reﬁmplﬂzﬂf
técnicas perdidas. La avalancha de los harbam_ﬂ g
rodé en el siglo V sobre el Imperio Romano, s b:en
abrié la brecha para una nueva vida, prdeUID d_anﬂ!l
irreparables en el tesoro de la civilizacion antigud:

la civilizacién
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Todavia hoy se deplora las pérdidas jamés recupera-
das que causé en el siglo VIII Amru-Ben-El-Ass, lu-
garteniente del Califa Omar, al hacer de los innume-
rables libros que componian la biblioteca de Alejan-
dria pasto de las llamas.

Cuanto al progreso moral, no hemos por cierto
suprimido ni el vicio ni el crimen; nuestros ojos no
han contemplado ni siquiera despuntar la aurora de
aquel utépico dia vaticinado por Fichte, en el cual
hasta el pensamiento mismo del mal habria de bo-
rrarse de las inteligencias de los hombres. En este
dominio, ante las vicisitudes por las que ha pasado
la humanidad, ante las vergonzosas decadencias que
han seguido al florecimiento de las mas delicadas vir-
tudes, muchisimo menos podemos enganarnos con la
ilusién de un progreso constante e ilimitado. Sin des-
conocer un cierto afinamiento general de la sensibili-
dad, ¢estamos seguros de que mientras todo mejora
en torno al hombre, también se perfecciona interior-
mente el hombre mismo? ¢estamos seguros de que
al par que prodigiosamente se desarrolla el “cuerpo”
de la humanidad, se dilata su “alma” en grado sufi-
ciente para mantener la requerida subordinacién de
la materia al espiritu? ¢no se ha visto acaso que en
no pocas circunstancias el progreso material ha re-
sultado el instrumento de un lamentable retroceso
ﬂ'{ﬂfﬂ]? ¢ignoramos que “‘para otras civilizaciones, la
hipertrofia de ese progreso material ha sido un sinto-
ma precursor de formidables catastrofes™?

_ Ffﬂtlﬁqmente esa hipertrofia del progreso mate-
rial en detrimento de las grandes y poderosas verda-
ﬁ?;ﬁ?ltfﬁaﬂ -'i' del perfeccionamiento espiritual , NOS
e acertl:-l ;‘da espantoso caos en que nos debatimos

ominarlo. X aai', lo que en el gig[ﬂ XIX
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sirvié para robustecer el optimismo de los propugna-
dores del dogma del progreso continuo y necesario,
ha creado un actual estado de cosas en que se basa
el pesimismo de los teorizadores que a esta altura del
siglo XX sostienen la tesis diametralmente opuesta de
un retroceso absoluto.

Convenzamonos —escribe Oswald Spengler *—
que en vez de hallarnos en la cima de una historia
universal progresiva en linea recta, hemos de contar
con los hechos duros y frios de una vida que estd en
sus postrimerias. La hora del destino ha sonado para
nosotros. Destino inexorable contra el que seria pue-
ril rebelarnos. Resignémonos, pues, ante la desdi-
cha de haber venido al mundo en el ocaso de la ci-
vilizacién y no en el mediodia de la cultura.

“En la historia de la humanidad —afirma por
su parte Berdiaeff— no existe progreso en ascension
rectilinea, ese progreso en el cual los hombres de la
pasada centuria crefan tan firmemente que hicieron de
él una religién. En la historia de las sociedades y de
las civilizaciones, se observa procesos orgénicos com-
portando periodos de juventud, de madurez y de de-
crepitud, de florecimiento y de ruina. Vivimos hoy
no tanto el comienzo de un mundo nuevo como el
fin de un mundo caduco’ *. Asistimos, después de
la refinada decadencia que senalé el apogeo de la
cultura occidental, a la invasién de la barbarie ante
la cual estd ahora sin defensas la Europa humanista.
Los ruidos sordos de la barbarie subterrinea se de-
jaban oir desde tiempo atrds. Pero la delicuescente
sociedad burguesa no hizo nada en salvaguardia de
las eternas y santas realidades, viviendo despreocupada
en la ilusién de una prosperidad interminable. . .
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Volviendo a nuestro tema y concretandonos a
las disciplinas filoséficas, la historia nos muestra igual-
mente, No un avance continuado, sino las alternativas
de saber y de ignorancia, de verdad y de error.

Acabamos, por ejemplo, de pasar una época de
pavorosa nesciencia filosofica, como no la ha habido
quiza desde el siglo X. Con razén sobrada opina Or-
tega y Gasset que, ‘‘desde 1840 a 1900 puede decirse
que ha atravesado la humanidad por una de sus tem-
poradas menos favorables a la filosofia. Ha sido una
edad antifiloséfica. Si la filosofia fuese algo de que
cupiese prescindir, no es dudoso que durante esos
afios habria desaparecido por completo™ ™.

Sometida al anéalisis, la nocién del progreso nos
aparece integrada por las ideas de fin y de movi |
miento: “‘accién de ir adelante”, define el diccionario; |
y avanzar, ir hacia adelante, no es otra cosa que apro-
ximarse a una meta. Esta meta o fin es lo que de-
termina el movimiento. El progreso no esta, pues, en
el solo movimiento o mudanza. Engananse los que
creen progresar nada mas que por el hecho de que
cambian o se agitan. El progreso no es un cambio
cualquiera, sino un movimiento dirigido hacia un fin.

Por consiguiente, si la meta se modifica o va-
ria a medida que se ejecuta el movimiento, no hay
progreso alguno, “‘porque marchar hacia un fin que
cambia incesantemente, resulta en rigor no temer
meta; es trasladarse y no avanzar. Tanto mas el ideal
escapa a las fluctuaciones, tanto més la marcha de-
viene segura y firme y el impetu que hacia aquél se
dirige merece el nombre de progreso’ *.

. i, por tanto, el progreso implica por su nombre
PG (pro-gressus), marcha hacia adelante, movi-
miento en una direccién determinada, su realizacion
necesaria demandaria imperiosamente el asentimiento
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de todos los filésofos sobre esa direccién que ‘‘debe
ser tan recta —dice Chesterton— como una carretera
de Francia; presupondria que cada uno de los pen-
sadores que se sucedan continfie la ascensién hacia
las altas cumbres intelectuales desde la etapa en que
su antecesor se detuvo.

Nadie ignora que, sin embargo, falta por des-
gracia casi en absoluto la conformidad de los filéso-
fos acerca de tal orientacién; que ellos se han dis-
persado a todos los rumbos, tomando las mas diver-
sas rutas; que en su mayoria siguen ensayando otras
direcciones sin renunciar a lo que Trendelenburg llama
“prejuicio alemén" y que consiste en creer que no se
ha encontrado atin el principio de una filosofia del
porvenir. Quien lo dude, puede revisar las actas de
los recientes congresos internacionales de Napoles
(1924), Cambridge (Massachusetts 1926) y Oxford
(1930), que han puesto en evidencia cémo los filé-
sofos de las distintas escuelas lejos de arribar a un
acuerdo sobre las bases mas generales del humano
saber ni siquiera logran comprenderse reciproca:
mente.

No todas las direcciones filoséficas pueden ser
correctas o exactas, puesto que la verdad es una. Los
que yerran el verdadero camino, los que se equi-
vocan sobre los principios, pese a su talento y cual-
quiera que sea el derroche de ingenio que hagan, en
vez de cooperar directa y necesariamente al progreso
de la filosofia, cumplen un trabajo destructor. “La
ley del mero cambio, de la alteracién y de la corrup-
cién, la tirania de lo otro como tal, el apetito de mu-

tacién propio de la materia, domina todo esfuerzo

filos6fico extrafio a la pura esencia de la Filosofia™ .

En consecuencia, una idea nueva —o aparente-
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mente nueva, pues a veces sélo se trata de mera re-
edicién con distinto ropaje—, no representa un pro-
greso en filosofia por el simple hecho de ser nueva
o de enunciacién reciente. Las nociones de James,
Schiller o Dewey relativas a la verdad, fueron ex-
puestas un milenario después de Ia conocida defini-
cion: veritas est adaequatio rei et intellectus, ¢Afir-
maremos por ello que el concepto pragmatista coms
porta un progreso sobre la férmula atribuida ® 1
Isaac, hijo de Honain Ben Ishak, historiador de Bag-
dad, fallecido en el afio 876 Pensamos —y los ar-
gumentos abundan para demostrarlo— precisamente
lo opuesto,

El progreso no se engendra en filosofia por la
mera sucesién en el tiempo de las teorias o doctrinas.
Absurdo resulta poner al mismo nivel cosas tan dis-
pares como son las diligencias del espiritu y las etapas
del perfeccionamiento industrial. “Descartes —ex-
clamaba Péguy en uno de sus “Cahiers de la quin-
zaine”— no ha superado a Platén como la goma
hueca a la maciza, y Kant no ha derrotado a Des-
cartes como la goma neumética ha triunfado sobre
la hueca™.

Emplear un criterio exclusivamente cronolégico
seria por cierto la ruina de la filosofia.

No el tiempo en que transcurre el movimiento,
no el solo haber sido o haber de ser, sino el cunteqidn
mismo que transcurre, es lo susceptible de calificar
una serie de cambios en el sentido del progreso o en
el sentido de la decadencia o retroceso. El futuro es
la direccién del tiempo, pero en modo alguno puede
considerarse como meta del movimiento o cambio.
En el dogma del Progreso necesario hay, por ende, un
elemento ilegitimamente injerto: la creencia de que
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todo manana ha de ser mejor que hoy y de que todo
ayer fué peor *.

Quien aparte ese elemento espurio, no le cos-
tarad comprender que el simple hecho de que un Hus-
serl o un Lask o un Martin Heidegger habiten ahora
el planeta, no les confiere de por si ninguna preemi-
nencia sobre un Alberto Magno o un Toméas de
Aquino o un Juan de Santo Tomas.

Juzgamos perfectamente aplicable a nuestro tema
una observacién que no recordamos con exactitud
donde la leimos, pero que poco mas o menos decia:
Ser moderno como ser joven, no es un titulo sino
una probabilidad; es una seduccién, una posibilidad
feliz, mas no forzosamente una superioridad.

EL. PROGRESO FILOSOFICO Y EL TRIUNFO DE
LA CIENCIA EXPERIMENTAL

No bien se aleja la turba abigarrada de los beatos
adoradores del progreso fatal, cuando nos sale al paso
la nutrida cohorte de los que endiosan a la ciencia ex-
perimental, de los que explotan el acontecimiento his-
térico que Ortega y Gasset llama “‘el triunfo imperial
de la fisica".

Su objecién es ya distinta: No habré progreso ne-
cesario e ilimitado en todos los érdenes, mas no cabe
é!uda que en el de las ciencias positivas el adelanto rea-
lizado durante la tiltima centuria ha sido realmente gi-
gantesco; y nada nos autoriza a prever ni siquiera una
transitoria detencién. ¢No es imprescindible entonces
una renovacién radical de la filosofia que la ponga a
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tono con este maravilloso perfeccionamiento? ¢No
ensefia cabalmente la sabiduria de los antiguos que
todos nuestros conocimientos, sin exceptuar los mas
abstractos, sin excluir los metafisicos, tienen su punto
de partida en la experiencia? Por lo tanto, ¢como
continuar aferrandose a la filosofia tradicional nacida
cuando la ciencia de los fenémenos estaba atn en sus
primeros pueriles balbuceos?

El tomista contemporaneo debe resolver, pues,
como cuestién prejudicial, la siguiente: ¢Es posible
que la filosofia a que adhiere conserve valor durable
si ha caducado por completo la ciencia positiva que la
acompano?

Y le urge tanto méas su solucién cuanto que lo
corriente es que se solidarice a tal filosofia con una
concepcién del mundo absolutamente desvanecida por
la ciencia experimental.

Es precisamente en esa pretendida solidaridad,
que Pierre Lasserre creia haber encontrado el mejor
argumento para esgrimir en contra de los restaurado-
res de la doctrina tradicional.

~ En su “Apologie pour le moderne”, ensayo pu-
bllﬂad? a mediados de 1925, escribia: "El tomismo,
a partir d'-"! siglo XV, soporté muy mal su inevitable
cfmfrnntamén con los resultados de la ciencia expe-
rtrl}ental naciente ¥ con la nueva idea del universo
fisico que esos resultados determinaban. El genio
EEIT“EPLEE lgﬂliltc- Tomas Esltfl .aqui fuera de dism;l-
agu-.:lﬂza ;1 = uneta astronémica tuvo mur:bulmas
niosas y sutiles }_'_t:UE E:ll » cecnceibnieelles mas e
e sk ‘:mil' ﬂs por otra parte de Ansté:
Cuerpos se compone Iﬂllm' lﬂ i ; EalantE de que
tos. La autoridad d: lmﬂ o, sus distancias y trayec:
a sintesis tomista —concluia
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categoricamente— fué arruinada por el hundimiento
de la falsa fisica que formaba una vasta porcién de
ella".

En el mismo afio, daba Lasserre a las prensas los
dos primeros volimenes de “La jeunesse d’Ernest
Renan”, cuyo segundo tome lleva por subtitulo: “Le
drame de la meétaphysique chrétienne”. Desde el
preambulo sostiene que todo induce a presumir que
“la multiplicacién de los conocimientos experimenta-
les no hara sino confirmar los capitales errores y la
ausencia de sélidas bases en e] sistema del mundo que
los genios de la Grecia y del medioevo habian cons-
truido, por falta de experiencia, con puras abstraccio-
nes. Y en el cap. VI pretende demostrar que la im-
portancia conquistada por la ciencia positiva en el
comienzo de los tiempos modernos destruye el pres-
tigio de la metafisica heleno-cristiana, no sélo histé-
rica o practicamente, sino también légicamente. In-
voca, como es natural, las equivocadas nociones de
los griegos y escolasticos sobre el sistema planetario,
su forma y condiciones de equilibrio; sobre la tierra
y las razones de su posicién relativa en el espacio;
sobre las especies animales, vegetales y minerales, sus
origenes y conexiones, etc. Al correrse el velo —afir-
ma— que ocultaba semejante multitud 'C!E errores de
hecho, por fuerza han debido caer los principios tras-
cendentes de los cuales fueron inferidos: en una pa-
labra, “la fisica moderna contradice, por via de con-

secuencia, a la metafisica antigua”’. hé S

Unicamente la idolatria de la regresion, la des
carada antipatia por lo que vive y se wueve“—r[;ﬂnlﬂ
chaba agriamente, poco antes de morir, en unﬂﬂ'
thomisme et 'esprit primaire’”’ (4 de enero de 193 }"t"
puede preconizar en nuestros tiempos la aplastante
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superioridad de una doctrina venida al mundo seiscien-

tos afios antes del vapor, la electricidad, la antisepsia
v el teléfono ™. ..

/8

Las ciencias de la naturaleza han cambiado la

faz del mundo fisico, transformado las condiciones
de la vida humana y logrado, en una palabra, los mag-
nificos resultados y el prodigioso desarrollo que to-
dos conocemos, gracias a la aplicacién rigurosa v cons-
tante del método experimental cuyas etapas son: la
observacién prolija de los hechos que caen bajo los
sentidos; la clasificacién de los mismos; la suposi-
ciéon de las hipétesis y su verificacion por experimen-
tos adecuados.

Comiinmente se otorga el titulo de creador de
este fecundo método a Francis Bacon. Sobre todo
los ingleses atribuyen a su nombrado compatriota di-
cha envidiable paternidad, hoy harto discutida. Du-
hem, por ejemplo, opina que el barén de Verulam
murié sin haber comprendido nada de ese método.
Augusto Messer dice a su vez que la importancia del
mencionado pensador —quien no llega a ser un ver-
dadero filésofo— ha sido encarecida con exageracion;
le llama dilettante en la investigacién de la naturaleza
v puntualiza los principales defectos de la induccién
baconiana. Para Vérlander, el método cientifico del
“Novum organum”, significa en su conjunto un re-
troceso con respecto a Galileo.

Pero nuestro propésito ahora, no es establecer
si hemos de negar a Bacon el honor de haber fun-
dado la ciencia moderna. Lo que nos interesa es afir-
mar que, si bien Alberto Magno y Tomés de Aguino
escribleron mas de trescientos afnos antes que ei_ am-
bicioso gran canciller de Jacobo I, no por eso dejaron
de reconocer y proclamar en toda ocasién el valor su-
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premo de la experiencia en el estudio de los fenéme-
nos naturales.

Y al obrar de tal suerte no hacian sino seguir la
picada abierta por su maestro comiin, Aristételes,
quien ya en su tiempo achacaba los errores cosmols-
gicos de Platén a la inexperiencia y deficiente obser-
vacion, porque aplicado intensamente a las cosas in-
teligibles descuidaba las sensibles, quia scilicet, circa
intelligibilia intentus, sensilibus non intendebat, circa
quae est experientia; v proferia acerca de estas tilti-
mas, faciles juicios aprioristicos, sin diligente escudri-
fiamiento, ex multis sermonibus vel rationibus, absque
diligenti perscrutatione, para emplear las palabras del
comentario tomista ',

De manera que, cuando en el incipiente hogar
intelectual de nuestra Ciudad Indiana, el canénigo
magistral don Juan B. Maziel hacia figura de innova-
dor solicitando, alld por el afio 1772, libertad para
apartarse del Peripato en la exposicién de la fisica, y
para ensenarla "'6 por los principios de Cartesio, 6 de
Gasendo, 6 de Neuton, é algiin de los otros sisteméticos,
6 arrojando todo sistema para la esplicacién de los efec-
tos naturales, seguir solo la luz de la experiencia por
las observaciones y experimentos en que tan utilments
trabajan las academias modernas” ™, lo que en rigor le
hubiera correspondido pedir era que se les permitie-
ra ser fieles al principio del Estagirita que precisa-
mente consagra en esta rama del saber los derechos
primordiales de la observacién y de la experiencia.

El comienzo de cualquier conocimiento —explica
Santo TomAs—, hallase uniformemente en los sen-
tidos. Pero el término del acto cognoscitivo es va-
riable: puede estar sea en los mismos sentidos, sea en la
imaginacién, sea en el solo intelecto. Algunas veces, las
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propiedades y los accidentes de las cosas, que perciben
nuestros 6rganos de relacién, exteriorizan suficiente-
mente la naturaleza de las mismas. En tal caso, co-
rresponde que el juicio que sobre estas cosas formule
el entendimiento, se ajuste a lo que de ellas demues-
tran los sentidos. Todas las cosas naturales, limita-
das por la materia sensible, pertenecen a dicha cate-
goria. De ahi que, en las ciencias naturales, nuestros
conocimientos deben tener por término los sentidos, a
fin de que juzguemos de las cosas que ellas estudian
segtin las manifiesta la experiencia sensible: in scien-
tia naturali terminari debet cognitio ad sensum, ut
scilicet hoc modo judicemus de rebus naturalibus, se-
cundum quod sensus ea demonstrat ™.

Quien en cuestiones naturales desdefia la expe-
riencia, tiene en poco el testimonio de los sentidos,
no puede menos de incurrir en error, insiste a conti-
nuacién el Doctor Comin en lacénica sentencia: qui
sensum negligit in naturalibus, incidit in errorem.

Podriamos invocar otros textos, pero los cita-
dos nos parecen sobradamente explicitos en cuanto a
la teoria del método apropiado para la investigacién
en las llamadas ciencias positivas.

'nstaE;:I:. ﬂ“asntﬂ Edlia practica, contemplemos por un

1 £l an

i inests e!ﬂ;i?crﬂ?:ggn? en plena tarea ™: le

Gl ienting, (o trecist s Plo ¥ carece de todos los

i’l::urius actuales I;un Insnnf:'z?nqll}ﬂ Claﬂntan‘ los labo-

go, no obstante esa penuria d s -:::I':a o0 e embar-
: . e medios, es ciertamente

un modelo de investigador desinteresado, t

severante, de observador agudo, habhil y'E;HﬂI_ y per-

Casi no hay capitulo de sus obras cij P?EI:'UEG'

ue no aluda a sus ohservaci clentificas en
?6 1 - D EE_IBPEB Y experiencias en
rmulas como esltas: ego “dl; ego expertus sum;
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ego experimentum feci; est notum apud nos; ego
ipse experiri feci; y otras semejantes que traducen
todas, con espontaneidad, su actitud en frente de los
fenémenos sensibles. 'Y para poder realizar su pro-
grama de consultar la naturaleza, examinar los he-
chos por si mismo y analizar sus detalles y pormeno-
res, no tiene inconveniente en emprender largos via-
jes, vencer grandes dificultades e imponerse penosos
sacrificios”’. (Un ejemplo: su pasién de naturalista
le lleva a revisar seis anos consecutivos el mismo nido
de grandes Aguilas, para lo cual necesita organizar
verdaderas expediciones con arqueros que las defien-
dan contra los ataques de las temibles aves de rapina,
debiendo el observador descender de la roca atado al
extremo de una larga cuerda).

No se atenia a sus exclusivos trabajos persona-
les. Buscaba cuantas oportunidades se le brindaban
para aprovechar de las ajenas experiencias. En su
tratado “De los minerales”, verbigracia, nos refiere
que no sélo en Paris y Colonia sino también en otros
lugares donde fué y vié experimentar —et in aliis lo-
cis in quibus fui et vidi experiri—, pudo comprobar
que el cobre se convierte en latén tratandolo conve-
nientemente con polvo de calamina (carbonato dz
zinc). Y aun parece ser, a juzgar por ciertos pasajes
de sus libros (et hoc fecit Parisiis unus de nostris so-
ciis. . . Narravit mihi unus ex nostris sociis, curiosus
experimentator. ..), gue tenia a su lado un grupo de
colaboradores que le ayudaban a recoger datos y 2
verificar experiencias . :

Es asi cémo Alberto el Teuténico, —E]E quien
los contemporaneos dijeron que fué magnus in magia
por sus conocimientos en cuestiones natp’ralﬂﬁ mu}f
superiores a su época—, inicia la aplicacion sistema:
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tica del verdadero método de investigacién. Y “si no
lu:_:-grr.i glesentﬂnderse de todos los errores y prejuicios
cientificos comunes a su siglo, supo a lo menos con-
servar aquel grado de independencia de criterio y de
moderaciéon doctrinal que las circunstancias hacian
posible”, desembarazando el campo de las ciencias
experimentales de infinidad de especies inexactas re-
petidas gravemente por los antiguos y enriquecidas
por la imaginacién de una multitud ignorante y cré-

dula.

No es verdad, pues, que Aristételes y sus ge-
nuinos continuadores de la Escolastica, hayan sido
absolutamente extrafios al método empirico que des-
pués engendraria los deslumbrantes progresos de la
Edad Moderna. Menos cierto es todavia que ellos
fuesen —como corrientemente se pretende— adver-
sarios de dicho método en las ciencias naturales, tanto
que Thorndike declara perfectamente justiﬁcaii_n el
subtitulo que puso Pouchet a su obra: “Historia de
las ciencias naturales en la Edad Media, o Alberto
Magno y su siglo considerado como el punto de par-

tida de la escuela experimental”. e
Pero tampoco intentaremos negar la esterilida

anifiesta del pensamiento medieval por lo que hace
ia en los dominios de

a descubrimientos de importancia i
la ciencia positiva; ni se nos oculta que, !n% lescu .
ticos —contempladores sutiles de lo invisible pe :
mediocremente interesados en el mundo sonoro ‘fmn-
los colores—, fueron muy a menqdu' poco czqm; i
tes con el método que por sus principios teorico

bian respetar en las cuestiones natu:al_es. ety
Como seria insensato deac?nncerbguf Eia i
res en astronomia, fisica, quimica o biologid,
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cuales pudria confeccionarse un abultado Y curioso
calé]ﬂgﬂi

El que haya frecuentado los escritos de Santo
Tomés, habra encontrado que en ellos, por ejemplo,
se admite la inalterabilidad de los astros. desmentida
por las comprobaciones del espectroscopio; se cree en
el movimiento del sol alrededor del globo terraqueo,
inmoble a su vez en el centro del mundo planetario,
error destruido por Copérnico y Galileo; v se ensena
algo que por cierto no esta de acuerdo con la tabla
de Mendelejeff, a saber, la existencia de cuatro elemen-
tos originarios: el fuego, la tierra, el aire y el agua,
con sus respectivas propiedades sensibles: el calor, el
frio, la sequedad y la humedad.

Habra sonreido asimismo al tropezar con afir-
maciones tan extrafias como éstas: el cerebro es un
organo destinado al enfriamiento de la sangre que su-
be del corazén: la excesiva humedad del encéfalo no
permite al olfato humano percibir olores de escasa in-
tensidad; la sangre pertenece a la humedad nutritiva
—humidum nutrimentale— porqgue aun no ha alcan-
zado a recibir perfectamente, como la humedad radi-
cal, la naturaleza o virtud misma de la especie; todo
lo que engendra y perpetiia la vida en los organismos
sublunares es en cierto modo el instrumento de los
cuerpos celestes incorruptibles, de suerte gue homu
hominem generat ex materia et sol; el ser femenino
—siguiendo en ésto la ensefianza de Aristéte_lﬂ-—'. no
€s sino un frustrado animal del sexo masculjnu —fe-
mina est mas occasionatus—, cuya aparicion se €x-
plica por una deficiencia de la fuerza generadora ac-
tiva, 0 por una disposicién defectuosa de la m?tﬂf
fecundada (asi como un pequefio fuego no encience
lefia verde), o por haber soplado un viento del me-
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diodia en lugar de uno del septentrién: ventus sep-
tentrionalis coadjuvat ad generationem masculorum,
australis vero ad generationem feminarum...

Hemos igualmente de admitir —pues lo contra-
rio importaria cerrar los ojos a una evidencia—, que
la ciencia experimental moderna acabé en el hecho
con el prestigio de la filosofia tradicional.

La substitucién copernicana del sistema geocén-
trico por el heliocéntrico, no tuvo puramente conse-
cuencias en los estudios astronémicos. Su repercu-
sion fué inmensa en el desarrollo de las ideas: dra-
matizada por la deplorable condena de Galileo, asig-
nésele el valor de una revolucién en la concepcién
metafisica del universo inteligible, cuando no la te-
nia sino en la representacién cientifica del universo
visible; “porque ella mostraba —escribe Maritain—
que las apariencias sensibles habian extraviado a la
opinion corriente en materia de astronomia, daba un
pretexto a los espiritus confusos para despreciar las
certidumbres del sentido comiin en materia de filoso-
Ha- "

Y cuando al desplome ruidoso de la fisica celeste
siguié el de la fisica terrestre, no hizo sino expan-
dirse mas ain el prejuicio de que la filosofia antigua
era la responsable de las numerosas equivocaciones
de su ciencia de los fenémenos.

Entre las especulaciones metafisicas, sin rendi-
mientos practicos, y las verificaciones experimentales
de las disciplinas cientificas, que entregaban el do-
minio de la naturaleza aumentando prodigiosamente
el bienestar material de la humanidad, se creyé ver
una oposicién irreductible.

La actitud de los escolasticos de la decadencia
ante los descubrimientos de Copérnico, Galileo, Ke-
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pler, Torricelli, Newton, Gassendi, Huyghens, Roe-
mer y tantos otros, coadyuvé al mismo resultado.
Frente a los ataques llevados en contra del aristote-
lismo tomista, no supieron reivindicar el valor de sus
doctrinas fundamentales y se obstinaron en errores
cuya vinculacién con aquéllas no se habia demostrado
en modo alguno que fuera forzosa.

En lugar de arrojar por encima de la borda los
desechos embarazosos de la gastada ciencia de los fe-
némenos, cometieron la torpeza —desoyendo una sa-
ludable advertencia de Santo Tomés— de ligar el des-
tino de la metafisica con el de las hipétesis inductivas
caducas, de asirse desesperadamente a esa carga
inerte.

Los hubo asi —tal Goudin de Limoges, autor
de una “Philosophia juxta D. Thomae Dogmata”—,
que todavia un siglo después de la muerte del célebre
astrénomo polaco continuaban escribiendo que ‘el
sistema de Copérnico no puede ser admitido; y que
con buen acuerdo ha sido rechazado como temerario,
porque hacia mévil a la tierra y la desplazaba del
centro del mundo’’.

Renunciaban a mirar el firmamento con el te-
lescopio para no observar las manchas solares incom-
patibles con la pretendida perfeccién de los astros; o
para no descubrirlos a éstos viajando libremente en
los espacios e infringiendo la teoria de los cielos s6-
lidos; o para seguir creyendo con el Estagirita que
los cometas o la via lactea eran fuegos fatuos atmos-
féricos, meteoros igneos formados por el conflicto de
las exhalaciones secas y humosas de la tierra y las
vaporosas y himedas de los mares.

Pero, en cambio, ejercitaban todas las influen-
cias —como ciertos profesores de la Universidad de
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Paris en el siglo XVIII—, a fin de que los monarcas

o pm:lgmentns prohibieran la ensefianza de las tesis
cientificas contrarias a las expuestas por el maestro
del Liceo.

Boileau ridiculizé justamente a los peripatéti
de esta calafia, que no contaban para defender la gran
tradicién intelectual de la humanidad sino con las
decisiones legislativas y los gendarmes del rey. Com-
puso en 1671 un “Arrét burlesque” en el cual, a re-
querimiento de los médicos y profesores de la imagi-
naria Universidad de Estagira, la Corte del Parnaso
ordena, entre otras cosas, que el fuego se reintegre a
las més altas regiones siderales y que el corazén conti-
nie siendo, malgrado cualquier experimento en con-
trario, el principio de los nervios; y prohibe a la san-
gre que vague y circule en el cuerpo sous peine d'étre
entiérement livré et abandonné (le sang) a la Faculté
de médecine, como también que se use la corteza de
quino en el tratamiento de los accesos febriles. (¢No
habia escrito acaso el fisico Blondel que los efectos fe-
brifugos de la guinaguina provenian Exc}usivamﬂntﬂ
de pactos que los americanos habian estipulado con
el diablo?). Concluia la resolucién del ::]m:tn tribu-
nal por desterrar perpetuamente a la Razén de las es-
cuelas de la mencionada Universidad, con 1nt?rdlﬂ'
cién d'y entrer, troubler, ni mguiéter !Bdit_ ﬂr&ﬁﬁ
en la possession et jouissance d'icelles, a peine de
déclarée janséniste et amie des nouveautes. ..

En ninguna parte hemos !efdn ni c:ianims E:i?:
decir que, por ejemplo, a los fil6sofos de la =
de Marburgo se les haya reprochado su alq:,:iat; -
pleno siglo XX, a la doctrina kantiana, p-?&‘n gl
que, el fundador de ésta, no habia conoci

cién o la radiotelefonia.
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Tampoco sabemos de nadie que, en tren de re-
futacién del criticismo, haya argumentado puramente
con errores cientificos del filésofo de Koenigsberg.

¢Es que no los cometié? ¢Es que la ciencia de
los fenomenos tuvo en sus obras un desarrollo in-
demne de todo lunar, de toda falla?

Ignoramos los aciertos cientificos que puedan con-
tener sus monografias acerca de la rotacién de la tie-
rra ¥ el envejecimiento de la misma; su historia uni-
versal de la naturaleza y su teoria del cielo conforme
a los principios de Newton; sus meditaciones sobre el
fuego; sus disertaciones sobre los vientos periédicos
vy a proposito de los terremotos que en 1775 sacudie-
ron a Quito y a Lisboa; su monadologia fisica y su
estudio de la influencia lunar, etc.

Pero estamos absolutamente seguros de que, Ma-
nuel Kant, in naturalibus —para hablar como la Es-
cuela—, no pudo ser ni fué infalible. Una fuente de
informacién fidedigna nos ilustra de un modo sufi-
ciente a este respecto: aludimos a la biografia de su
amigo Wassianski, en cuyos brazos el fil6sofo se apagé,
de agotamiento senil, un domingo de febrero de 1804.

Porque positivamente no estaba Kant en la ver-
dad cuando sostenia —seglin refiere su citado biégra-
fo— que la vacuna debia bestializar al hombre; o
que el olor de los negros proviene de la sangre "'des-
tlogistizada' por la epidermis; o que la vecindad de
los mares helados es lo que produce el color de los
pieles rojas; ni cuando impedia que se abriese la ven-
tana de su dormitorio de acuerdo a una extravagante
relacién que habia creido establecer entre la luz de]
sol ¥ las chinches que abundaban en su colchén; ni
cuando atribufa a una nueva especie de electricidad,
tanto el aspecto jabonoso de algunas nubes como sus
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propias jaquecas ¥y como la e
los gatos de Copenhague ™, . .

Por supuesto que no vamos a darnos por satis.
fechos con lo dicho y a tener por absuelto a Santo
Tomas sin més defensa que el solo recuerdo de log
errores equivalentes —o peores— de otro filésofo,
maxime cuando se podria replicarnos que precisamen-
te ese otro filésofo, Kant, afirmaba que el tinico co-
nocimiento valedero es el de la ciencia experimental,
y desconocia la legitimidad de la metafisica en el sen-
tido aristotélico para encomendarle el papel negativo
de explicar los limites sefialados por la Critica de la
razén especulativa a los esfuerzos del pensamiento
humano.

El problema que ahora nos ocupa exige ser re-
suelto en su real profundidad. Lo que nos toca averi
guar es si la esencia filoséfica del aristotelismo tomista
resulta o no incompatible con el espiritu de la ciencia
positiva. Lo que nos corresponde investigar ess el
barco de la escolastica no pudo sortear los Eﬂﬂﬂfnﬂ_’ de
la ciencia moderna por falta de condiciones naufltﬂinr
o si fué por la impericia de sus pilotos que ““_f“F:im
seguir con fidelidad la ruta que les habia sefialado
clarovidencia del Doctor Angélico. : s

Hemos admitido como verdad inconcusa 9
ciencia experimental al tomar incremento F“S"# ;
lado de los innovadores y frente a la fil?ﬂ'ﬂ ia F’ﬁ
ne, derrotando en el hecho a la metafisica fk 0
cristiana como la denomina Lasserre. Fﬂmhilboen
no legitima esa victoria? ¢No sera ta} vez q;ﬂa? ¢No
esta lucha un malentendido que aun Pe* durwﬂlf""*
sera mas bien que,— como escribe Mauﬂ.cﬂ ° enci
los hombres de ciencia quisieron abatif Uﬂ“;a -
todavia robusta porque llevaba madera mt

pidemia que dmm
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corona, mientras que por su parte los peripatéticos cre-
yeron que no se podia tocar el arbol secular y que al
despojarlo de una rama seca se le quitaba la vida ™2

Hemos recordado que los escolasticos de la deca-
dencia,— la mayoria de los cuales sélo sabia mane-
jar arundines longas, largas palmetas, al decir del in-
signe Melchor Cano—, vincularon mediante atadura
indisoluble a la filosofia tradicional con la ciencia an-
tigua, defendiéndolas juntamente. Pero esa vincula-
cién ¢responde o no a la naturaleza intima de ambas
disciplinas? ¢es en verdad esencial o tuvo meramente
caracter accidental en determinado periodo histérico?

No hay solidaridad esencial entre una y la otra.
Tal es, en sintesis, nuestra respuesta, que pasamos a
fundamentar ™,

Por lo pronto, nos parece de toda evidencia que
la filosofia v la ciencia experimental no se disputan
un mismo terreno, no trabajan en el mismo dominio
como dos maneras de razonar sobre las cosas de la
naturaleza, de las que la una puede demostrar la va-
nidad de la otra v reemplazarla victoriosamente.

Son ciencias manifiestamente distintas.

Santo Tomés, en su “Expositio super Boetium de
Trinitate”, divide las ciencias especulativas en tres gran-
des ramas, conforme a los diversos grados de abstrac-
cién segtin los cuales las cosas ofrecen al espiritu la
posibilidad de alcanzar en ellas un objeto mas o me-
nos inmaterial.

Si como enuncia la XVIIl tesis tomista, Inmate-
rialitatem necessario sequitur intellectualitas; si la in-
teligibilidad y la inmaterialidad corren parejas, nada
més légico que esta gran clasificacién de las ciencias
especulativas de acuerdo a los diferentes modos en que
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los objetos de pensamiento descubiertos en las cosas
por la operacién intelectual estén libres o alejados de
la materia. Secundum ordinem remotionis et a mate.
ria et a motu scientiae speculativae distinguuntur,

Al primer grado de alejamiento de la materia
corresponde la Physica de los antiguos o Scientia na-
turalis, conocimiento de la naturaleza sensible.

En este caso el espiritu no abstrae sino para ele-
varse por encima del conocimiento simplemente sen-
sible o animal de lo singular como tal. Considera un
objeto purificado de la materia solamente en tanto
que ésta es principio de individuacion, en tanto que
funda la diversidad de los individuos en el seno de la
especie. El objeto permanece asi, aun al ser ofrecido
a la inteligencia, impregnado de todas las notas prove-
nientes de la materia con la exclusiva abstraccién de
las particularidades contingentes y estrictamente indi-
viduales de las que no puede ocuparse la ciencia.

Si, por ejemplo, la ciencia natural estudia al hom-
bre, lo toma en su realidad sensible como ser de car-
ne y hueso, para usar la expresién vulgar; abstrae tan
sélo las particularidades que distinguen a Juan, de
Pedro o de Diego.

De manera que el objeto de la Physica no puede
ni existir sin la materia y las calidades que le estan
unidas, ni ser concebido sin ella: unde sine matera
sensibili intelligi non possunt, ut in definitione hom-
nis oportet accipere carnem et ossa ™. ;

Un grado inmediatamente superior de alejamien”
to dF la materia, lo tenemos en la Mathematica, cono
cimiento de la cantidad como tal, segiin las relaciones
de orden y de medida que le son propios. La canﬂ:iﬁ
" Ciertamenj;e una calidad corporal, no puede existif
sin la materia. Pero nada impide que ella sea conee
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bida sin la materia, esto es, presentada a la inteligen-
cia con abstraccion de todas las propiedades sensibles,
activas y pasivas de los cuerpos como la luz, el calor,
etc. El objeto de la Matemética, pues, depende de la
materia solamente secundum esse, non tamen secun-
dum intellectum.

FEn el grado supremo de abstraccién, la Metaphy-
sica, conocimiento del mas alld de la naturaleza sen-
sible, considera objetos purificados de toda materia. De
las cosas no retiene sino el ser absolutamente inmate-
rial, purgado de todas las imperfecciones de la corpo-
reidad, vale decir, el ser en tanto que ser—, ens ut sic,
—y sus leyes.

Tales objetos de pensamiento no solamente son
concebidos sin atributos materiales, sino que aun pue-
den existir sin la materia, sea que nunca existan en la
materia como Dios y los puros espiritus, sea que exis-
tan tanto en las cosas materiales cuanto en las inma-
teriales seglin ocurre con la substancia, la calidad, el
acto y la potencia, la bondad, etec. .

En tales condiciones, si la ciencia experimental
—que forma parte de la Physica— examina objetos
embebidos de casi todos los atributos materiales, ob-
jetos que dependen de la materia secundum esse et
intellectum, en tanto que la Metafisica se ocupa de
objetos absolutamente incorporales, que no dependen
de la materia nec secundum esse nec secundum ratio-
nem, no se ve realmente qué repercusién decisiva ni
siquiera superficial puedan tener los progresos de
aquella disciplina sobre la sabiduria mas abstracta y
universal que al hombre le es dado obtener con la luz
meramente natural de su inteligencia.

Cabe afirmar, por el contrario, que sera falfa
cualquier metafisica que se mida, no sobre el misterio
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de lo que es, sino sobre el estado de adelanto de la
ciencia positiva en determinado momento. Como es-
cribe Maritain, la verdadera metafisica, proporciones
guardadas ¥ a su manera, tiene derecho a decir tam-
bién: mi reino no es de este mundo. Sus axiomas, los
toma a pesar de este mundo que se esfuerza en disi-
mularlos. Sus conclusiones, las contempla remontén-
dose de lo visible a lo invisible; las suspende a un ré-
gimen de causas inteligibles, no adverso, aunque si
estrictamente ajeno al sistema de consecuciones sen-
sibles estudiadas por la ciencia experimental.

Pero la Metaphysica no es toda la Filosofia; no
es sino la Philosophia prima.

Queda una otra parte muy importante de la fi-
losofia especulativa (empleando este adjetivo para
distinguirla de la Moral o filosofia practica); queda
esa otra parte llamada antiguamente Philosophia na-
turalis, filosofia de la naturaleza, que investiga E]'EEI'
de las cosas corporales tanto inorganicas como vivien-
tes. Desde Wolff suele emplearse igualmente, para de-
signarla, el nombre de Cosmologia o ciencia del mun-
do. (La escuela de Lovaina limita la Cosmologia al exa-
men filoséfico del mundo inorgénico, pero no es raro
comprender en ella, asimismo, el mundo organico,
reservando para la Psicologia la vida consciente, o para
la Antropologia la totalidad de la vida humal}a}-

Pues bien, si con facilidad se concede la indepen-
dencia de la Metafisica tradicional —tercer grado 2
abstraccién—, cuando se trata de la FilnsEfia} natur
y, sobre todo, de la Cosmologia en su restringida ““ip’
cién lovaniense, redoblan briosamente los ataques “:
grando amilanar a ciertos inseguros defensores del tﬂ.
mismo, los cuales, si sustentan en ese terreno los pun
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tos de vista clasicos, lo hacen con bastante tibieza y
manifiesta desconfianza en la bondad de la causa. “‘Se
teme —escribe el P. Ferndndez— que el edificio cos-
moldgico pueda cuartearse de un dia para otro. Se
duda de la solidez de sus cimientos. Se da por seguro
que los adelantos de la ciencia (experimental) le han
causado ya grietas y quebrantos irreparables. Y se mi-
ra con inquietud hacia los nuevos peligros que le ame-
nazan de parte de los resultados maravillosos conse-
guidos en el campo de la investigacién cientifica™ *.

Semejante temor no es razonable porque, como
vamos a verlo, las ciencias naturales son especifica-
mente distintas de la filosofia natural, no existiendo
tampoco, entre aquéllas y ésta, por el lado del objeto,
ningiin vinculo esencial.

Debemos convenir, sin embargo, en que las apa-
riencias contrarian la precedente afirmacién. En efec-
to, la filosofia natural y las ciencias positivas de la
naturaleza, se mueven dentro del mismo primer gra-
do de abstraccién, teniendo también todas por objeto
el mundo de los cuerpos.

El hombre de ciencia y el cosmélogo se aplican,
es verdad, a ese mismo mundo de los cuerpos; sus es-
tudios coinciden en idéntico objeto material. ¢Habra
de inferirse que en tal caso uno de los dos esté de
més? Ciertamente que no, porque la coincidencia
apuntada en modo alguno obsta a que diverjan en el
objeto formal, esto es, en el que cada disciplina exa-
mina por si mismo y ante todo, y en razén del cual
juzga todo lo demas.

El hombre de ciencia y el filésofo de la naturaleza
encaran el mismo objeto material desde puntos de vis-
ta diferentes. El primero observa los hechos y las re-
laciones constantes que los unen, desentranando las
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leyes que rigen su dependencia mutua, a las cuales da,
si es posible, expresién matematica; se mantiene en
todo momento cercano al detalle de los fenémenos sen-
sibles cuyas causas préximas investiga formalmente.
El segundo, por su parte, considera formalmente las
causas supremas mas allad de las cuales no se plantean
otros problemas; no se inmiscuye en la investigacién
inmediata de los fenémenos sino que se eleva a lo su-
prasensible, a objetos de pura inteleccién, no observa-
bles ni imaginables.

En la gran divisién del saber que respondia a la
denominacién de Physica, caben, por lo tanto, como
términos opuestos, dos clases de ciencias: en un ex-
tremo, las ciencias empiricas de la naturaleza sensible,
y en el otro, la filosofia de la naturaleza sensible, aqué-
llas colocadas en la perspectiva del hecho, ésta en la
perspectiva de la razén de ser.

Las ciencias empiricas son, empleando una locu-
cién aristotélica, ciencias del quia o del quod, pues se
concretan a comprobar que el hecho es, sin poder ex-
plicarlo, sin poder establecer por qué el hecho se pro-
duce asi y no de otro modo. Nos hacen saber que tal
cosa o tal relacién causal es, o que tal acontecimiento
tiene lugar y hasta de qué manera (quomodo) se ve-
rifica. Pero no van maés lejos ni méas hondo en su co-
nocimiento de la naturaleza sensible, Nos hacen cono-
cer las causas meramente por sus efectos, y no en ellas
mismas sino en los signos que para nosotros las subs-
tituyen.

 Los experimentos de Dulong y Petit, Regnault,
Pierre, Hallstrém, Despretz, Laplace, Gay-Lussac, Rum-
ford, _]c::u!e. etc., permitieron determinar con una cer-
teza fisica que el calor aplicado a los cuerpos sélidos,
liquidos y gaseosos, los dilata y vuelve capaces de eje-
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cutar un trabajo mecénico frente a los obsticulos pre-
sentados exteriormente a su libre expansién; mas no
nos han ilustrado por qué ese efecto de la dilatacién
apela a la causa calor y no a otra; el fenémeno ante-
cedente sélo fué aislado gracias a procedimientos em-
piricos y extrinsecos; capturdse una necesidad tradu-
cida por la constancia experimental comprobada, pero
ciegamente, esto es, sin que se consiguiera discernir su
razén de ser especifica; la ley descubierta inductiva-
mente envuelve la esencia sin revelarla, es el equiva-
lente practico de la causa que, en ella misma, perma-
nece oculta.

En tanto que, la filosofia de la naturaleza sensi-
ble, es una ciencia explicativa del ser corporal, que nos
revela las necesidades inteligibles inmanentes al objeto,
gue nos hace conocer los efectos por los principios o
razones de ser. Ciencia no ya del quia sino del propter
quid est, nos hace saber por qué tal cosa o relacién cau-
sal es, por qué tal suceso tiene lugar; descubre, en una
palabra, la naturaleza y razén de ser de su objeto.

Ensefia la filosofia natural, por ejemplo, que no
es inmortal el alma de las plantas, esto es, el principio
interno que dirige las fuerzas fisico-quimicas del ve-
getal llevdndolas a producir efectos superiores a los
que dimanan del juego ordinario de sus leyes propias
v haciéndolas concurrir armoniosamente a la perfec-
cion del todo, al desarrollo v a la conservacién del ser
vivo. Esta ensefianza de la mortalidad del alma vege-
tativa no entrania una mera comprobacién —imposible,
por otra parte, de verificar experimentalmente— sino
que comporta la explicacién del por qué: todas las
operaciones de la planta (nutricion, crecimiento, re-
produccién) dependen de la materia; como agere se-
quitur esse, como la naturaleza de la actividad permite
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inferir la del agente, es evidente que el alma vegetativa
depende tamblen_t por completo de la Mmateria, no gyh.
siste por ella misma, de manera que deja de existir
cuando cesa la vida, al igual que la forma esférica de
una bola de vidrio desaparec.,e: cuando ésta se rompe,

A fin de precisar la distincién que nos ocupa, re-
cordemos que el primer objeto confusamente alcanza.
do por la aprehensién intelectual es e ser. Todos nues-
tros conceptos se resuelven en el ser: si son metafi-
sicos en el ser como tal, ens ut ens est; si pertenecen a
la Physica, en el ser mévil o sensible, ens sensibile.

Ahora bien, en el seno de la Physica, aplicada al
ens sensibile, habrd que cargar el acento sobre Ia pa-
labra ens para la Filosofia de la naturaleza, cuyo ob-
Jeto propio no se extiende a la diversidad especifica
de los cuerpos ni a toda la multitud de sus fenémenos,
sino que esti constituido por el ser trascendental en
tanto que particularizado al mundo corporal, mévil y
sensible.

Contrariamente, para las ciencias empiricas de la
naturaleza, al decir ens sensibile habra que cargar el
acento sobre sensibile, puesto que ellas tienden a re-
solver todos sus conceptos en lo sensible mismo, en lo
visible, en las determinaciones observables.

En un caso, resolucién ascendente de nuestros
conceptos hacia el ser inteligible, en la cual resolucién
lo sensible permanece. aunque indirectamente ¥y al
servicio del ser inteligible. En el otro, resolucién des-
cendente hacia lo sensible v lo observable como tales,
en la cual sin duda no renunciamos absolutamente
5¢r —Pues entonces no habrfa pensamiento—, pero
€ste pasa al servicio de lo sensible v de lo mﬂﬂﬂum_bl‘"

La resolucién ascendente se orienta en una direéc
cidn rigurosamente ontolégica y arriba a nociones qué&
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no obstante referirse al mundo observable, no desig-
nan objetos que puedan definirse por propiedades sen-
sibles ni que sean ellos mismos representables a los
E?I‘.l.l:ldﬂﬂ y cxpresahle:; €N una imagen o esquema espa-
t::ln-h:{np:}ral. El espiritu quiere alcanzar entonces la
esencia de lars_n:usas ¥ penetrar las razones supremas
en el orden fisico, desde el punto de vista del ser mévil
como tal.

La orientacién descendente toma en cambio una
direccion infra-filoséfica. El espiritu ya no se interesa
por la esencia, por lo que las cosas son en ellas mis-
mas, sino por las posibilidades de comprobacién empi-
rica que representan, y arriba a nociones que designan
objetos siempre definibles por propiedades observables
bien determinadas y précticamente verificables.

El hombre es un animal racional, define el fils-
sofo. Animal es un viviente dotado de sensibilidad,
prosigue. Viviente es el ser capaz de darse a si mismo
su propia perfeccién. .. Los términos de la definicién
van resolviéndose asi en objetos de pura inteleccién,
no de aprehensién sensible ni de representacién imagi-
nativa, por mas que el filésofo esté refiriéndose a un
ser corporal.

El hombre es un mamifero que se para vertical-
mente, enuncia por su parte el naturalista. Mamifero
—continta el zodlogo— es un vertebrado cuyas hem-
bras alimentan a sus crias con la leche que segregan
glandulas especiales. La leche se define por su color,
su peso, sus constituyentes quimicos; a su vez los cons-
tituyentes quimicos se definen por sus pmpxe_dades'ﬂ]:f'
servables, de modo que, al finalizar el anélisis, le.n alti-
ma aclaracién es siempre suministrada por sensaciones.

Fsta diversa orientacién de los conceptos dentro
del campo de la Physica, determina —como explica
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Yves Simon ®— el tipo del razonamiento. Los con-
ceptos que forma la filosofia de la naturaleza, estando
orientados en el sentido de lo inteligible, manifiestan
conexiones necesarias que dan asidero a la deduccién,
como lo hacen los conceptos matematicos y metafisi-
cos. Los conceptos que forman las ciencias empiricas
de la naturaleza, estando orientados hacia lo sensible,
apenas presuponen conexiones necesarias que ellos no
manifiestan; de ahi que no se prestan a la deduccién
sino bajo la garantia de una induccién antecedente, de
suerte que el papel preponderante corresponde aqui al
razonamiento inductivo.

Por la resolucién de los conceptos y por el tipo
de razonamiento, la filosofia de la naturaleza se halla,
por consiguiente, en una cierta continuidad con la me-
tafisica, a pesar de la diferencia de orden que las separa,
a pesar de situarse en distintos grados de abstraccién.
En tanto que, las ciencias empiricas de la naturaleza,
son experimentales por la resolucién de los conceptos
como por el tipo de razonamiento, oponiéndose no-
toriamente a la metafisica.

La ciencia, en general, comporta dos grandes do-
minios: el de la sapientia, que conoce las cosas por las
causas primeras y por las razones de ser supremas; ¥
el de la ciencia strictu sensu, que conoce las cosas por
las causas segundas o los principios proximos .

Las ciencias empiricas de la naturaleza estan con-
finadas en este tltimo dominio, mientras que la me-
tafisica y la filosofia natural as.r.m_nde:? al dominio de
]a sapientia: la metafisica es la sabiduria pura y simple
del orden accesible a la sola razon; la fllqsufl_a natural
es también desde cierto aspecto, una sapientia porque
ella versa sobre los primeros principios ¥ las primeras
causas en el orden de la naturaleza corporal.
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Si el objeto formal de la filosofia de la naturaleza
no se confunde con el objeto propio de las ciencias
de los fenémenos, si los principios explicativos y la
herramienta conceptual igualmente difieren, tenemos
gue aceptar que, en vez de afrontarse cual enemigas
irreconciliables, la una y la otra son legitimas y nece-
sarias, pudiendo coexistir en el tiempo y en el espiritu
humano.

La diferencia de los respectivos objetos formales,
de la ratio attingendi, de lo que directamente apre-
henden cada una de ellas en los seres corporales, evita
el conflicto, impide que la ciencia experimental llegue
a suplantar a la filosofia o viceversa.

La fisica estudia las propiedades comunes de la
materia: luz, sonido, color, peso, electricidad, magne-
tismo; pero no nos ilustra sobre la naturaleza dltima
de tales propiedades. Estudia igualmente el movimien-
to local que acompaiia al ejercicio de esas fuerzas, pero
no nos dice qué es el movimiento, ni qué la fuerza,
la velocidad, el tiempo, el espacio.

La quimica tiene por objeto propio las transfor-
maciones profundas y durables de las substancias cor-
porales, mas no pretende hacernos conocer las causas
constitutivas tltimas del mundo inorganico.

La geologia, al referirnos la historia del globo te-
rrestre, nos hace remontar un nimero fabuloso de
afios, no tantos, sin embargo, como para llegar hasta
el origen primordial de la materia, de cuya existencia
Parte,

Pues bien, la filosofia se ocupa de estos proble-
mas superiores no resolubles con los métodos de las
ciencias positivas; investiga de dénde viene la materia,
cualquiera que sea su estado inicial, es decir, la causa
cficiente primera del mundo inorganico, como asimis-
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mo sus causas constitutivas tltimas; y supliendo la
deliberada omisién de los fragmentarios estudios ex-
perimentales de la naturaleza, considera el orden cés-
mico como tal para descubrir su destino, el principio
directivo, esto es, la causa final.

Es evidente que tal investigacion filoséfica no se
superpone a la exploracién cientifica, sino que se rea-
liza en un plano diferente. Que Lavoisier y sucesores,
estudiando quimicamente el agua, esa misma agua que
—como dice Lasserre— refrescaba a los zagales de
Virgilio v les encantaba con su murmullo, hayan es-
tablecido su férmula, lo que importa para la explica-
cién cientifica de sus propiedades particulares, no es
motivo para que el cosmdlogo se prive de considerarla
a su vez en tanto que substancia corporal en general.
Que una molécula del precioso liquido combine dos
Atomos de hidrégeno y uno de oxigeno, no es ébice
para que el filésofo, ascendiendo a las causas cons-
titutivas ultimas, ex[ﬂique. desde el punto de wvista
ontolégico, la composicién hilemérfica —por la unién
de la materia y de la forma— de cada molécula de agua
o de cada atomo de hidrégeno o de oxigeno.

Otro tanto ocurre con el mundo de los seres vi-
vientes. La biologia describe las formas exteriores e
interiores de tales seres, el génesis, evolucién y ho-
mologias de sus estructuras (morfologia); v estudia
las funciones por las que la vida se manifiesta (fisio-
logia), como también las deformaciones, trastornos
anomalias que padecen los organismos (patologia)’;
pero suspende su juicio con respecto a la naturaleza
y origen primero de la vida.

Acompaiiemos, por ejemplo, al reputado bislogo
Hans Driesch en sus més osadas investigaciones expe-
rimentales en el dificil dominio de la embriologia. Si-
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gamosle mientras examina prolija y laboriosamente el
desarrollo del erizo de mar —echinus microtubercula-
tus— a partir del huevo —no més grande que un dé-
cimo de milimetro— hasta que se concluye el esque-
leto *.

¢Cuéles son los resultados wltimos de sus ob-
servaclones y experimentos?

Estos: la vida es una realidad original e irreduc-
tible, no una coordinacién particular de fenémenos
inorgénicos; ninguna especie de causalidad fundada
en “constelaciones’’ de acciones fisicas y quimicas pue-
de explicar el desenvolvimiento individual del ser vivo;
ninguna hipétesis que recurra a dicha causalidad puede
ilustrar satisfactoriamente ese desenvolvimiento; nin-
guna méaquina, cualquiera que sea, puede servirle de
punto de arranque ni de base de la herencia. Con el
método experimental le estad vedado al bidlogo ir més
lejos; a lo sumo concluira de todo ello, —como lo hace
Driesch—, que forzosamente existe algiin factor de
especificacién, el “factor E”, que es una realidad nue-
va ¥ no la resultante comiin de una conjuncion n_:!ﬂ
agentes elementales ya conocidos. Pero no llega a dis-
cernir la naturaleza metafisica de ese factor E; apenas
si ha conseguido alcanzarlo desde afuera me&if‘-‘nte una
demostracién indirecta, una prueba per Exdﬂllﬂﬂ?iﬂ-

En cambio, el filésofo, siguiendo otro camino ¥
valiéndose de otros medios, explica la significacion pro-
pia de ese factor E y nos dice que no puede ol e
cebido sino como la "‘forma substancial’ 0 “alma
principio especificador inmanente, Him_P!"-‘ e nextenso,
por el cual el cuerpo viVD es determmadn' en su 8er
mismo, al cual debe todas sus cualidades, incluso las
ectividades fisico-quimicas, y sin el cual resulta im-
posible darse cuenta cabal de hechos fundamentales
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como el de la asimilacion de alimentos extranos, co-
ronada por la intususcepcién de la molécula orgénica
en la unidad substancial de la célula.

Prosigue luego el filésofo, abordando problemas
que escapan absolutamente a la verificacién experi-
mental: ¢Hay diversas especies de alma? ¢La unidad
del ser vivo requiere que sea informado por un alma
tnica? ¢En el animal, la misma alma es a la vez vege-
tativa v sensitiva? ¢Las formas substanciales superio-
res contienen virtualmente a las inferiores? ¢Son in-
teligentes el alma vegetativa de las plantas y el alma
sensitiva de las bestias? ¢Subsisten ellas con indepen-
dencia de la materia que informan? Etc.

La psicologia experimental podra observar con
precisién admirable las manifestaciones externas de los
procesos mentales; provocar sistematicamente, con
diversos excitantes, determinados estados de concien-
cia, simplificarlos, presenciar su nacimiento, compa-
rarlos bajo los diferentes puntos de vista de su calidad,
cantidad y duracién, tonalidad y potencia dinamégena:
formular leyes del tipo fisico como las de adquisicién,
economia y maduracién de la memoria, o las referentes
a la medida de la fatiga intelectual y a la relacién de

intensidad entre la sensacién y su estimulo determi-
nante.

Mas no aborda ni puede abordar con sus métodos
los problemas metafisicos ¥ morales que plantea la

vida psiquica: espiritualidad del alma humana, las fa-
ﬂllltﬂﬁlﬂﬂ que implica, su grado de libertad, su lugar en
el universo, su inmortalidad y destino, cuestiones su-
premas para las que necesitamos una psicologia racio-

nal o filoséfica. Es preciso una inmensa
—escribe Maritain—

el hombre un

1 puerilidad
para figurarse que reconocer en
alma inmaterial y estudiar la funcién




FILOSOFIA Y CIENCIA EXPERIMENTAL . 289

glicogénica del higado o las conexiones entre la idea y
la imagen son dos explicaciones que dan caza en un
mismo terreno y de las cuales la una obstaculiza a la
otra.

Jamaés las ciencias positivas, empleando sus me-
dios de observacién, resolveran adecuadamente cues-
tiones de pura filosofia, las que eluden al método ex-
perimental v reclaman una luz discriminativa de un
orden méas elevado. Reciprocamente, la Virgen estéril
de Francis Bacon carece de "'puesto designado en los
laboratorios’™: la filosofia no abriga ni le es permitido
abrigar la ambicién de resolver problemas estrictamen-
te cientificos.

Por cierto que Santo Tomas dabase perfecta cuen-
ta de que la filosofia no se halla formalmente supe-
ditada a las ciencias inductivas.

Al utilizar los conocimientos cientificos de su
tiempo, con mucha frecuencia usa precauciones verba-
les (hoc non est demonstratum, sed suppositio quae-
dam; hoc probabiliter concludi, non autem ex necessi-
tate; non tamen oportet dicere has suppositiones esse
veras; y otras por el estilo) que demuestran a las claras
que no entendia vincular solidariamente a la filosofia
con las explicaciones de los fenémenos aceptadas en
su época, a muchas de las cuales sélo les atribuia el
valor de meras hipétesis.

Refiriéndose, por ejemplo, a determinadas afirma-
ciones sobre el movimiento de los planetas y a la teoria
de los epiciclos y excéntricos, nos dice que no estamos
obligados a calificar de verdaderas tales suposiciones,
pues no han sido demostradas y nada impide que sean

substituidas por otras igualmente acomodadas a las

apariencias sensibles.
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Nada condena al tomismo, en verdad, a la astro-
nomia de Tolomeo, al geocentrismo, a la explicacion
del movimiento de los cuerpos celestes por inteligencias
motrices, etc.

Ni merece la filosofia del Doctor Angélico, la cri-
tica de los que, juzgando con suma superficilidad, le
imputan los errores cientificos que la acompanan. Es-
tos, lejos de ser deducciones o consecuencias inevitables
de los principios trascendentales, carecen de vincula-
¢ién esencial con los mismos.

Mas atin; sucede que, no pocas veces, tales erro-
ves resultan dificilmente armonizables con los princi-
pios filoséficos del tomismo, como vamos a verlo en
dos casos tipicos.

Aristételes v Toméas de Aquino consideran a la
vista como el més perfecto, espiritual y universal de
los sentidos, y piensan que la visién se ejerce sin nin-
guna modificacién fisica del 6rgano.

La histologia y fisiologia modernas comprueban,
en cambio, las modificaciones materiales desconocidas
por los antiguos: la luz reflejada en los objetos, des-
pues de atravesar los medios refringentes del globo
ocular, produce las imagenes retinianas, hiriendo con
intensidad ¥ modo variados las células llamadas conos
y bastones, cuya excitacién es transmitida por las fibras
del nervio éptico a los centros sensitivos del encéfalo.
Hering v la mayoria de los psico-fisiélogos admiten,
ademads, que en la retina se encuentran tres substancias
nerviosas, cada una de las cuales estaria sometida 2
dos procesos quimicos contrarios, dando origen el pri-
mero, al negro, verde y azul, y el segundo, al blanco,
rojo y amarillo.

Pues bien, la doctrina aristotélico-tomista de la
sensacién, exige una modificacién fisiolégica del 6r-
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gano sensorial, de manera que en este particular es
méas compatible con la ciencia positiva moderna que
con la nocién anticuada de la visién ejerciéndose sin
mutacién material, absque immutatione naturali et or-
gani et objecti.

Igual comprobacién se realiza a propésito del
error escolastico, compartido por la casi universalidad
de los filésofos y naturalistas hasta fines del siglo XVII,
acerca de la generacién espontanea.

Aristételes aceptaba que las anguilas provienen
de la descomposicién del limo fluvial. Engafado por el
aspecto exterior, privado del auxilio del microscopio y,
por tanto, en la imposibilidad de observar los infimos
gérmenes vivientes que luego dan origen a seres y fe-
némenos palpables, Tomas de Aquino creia también
que ciertos animalejos de organizacién rudimentaria
eran engendrados por la putrefaccién. Pero convencido
de que todo efecto es necesariamente proporcionado a
su causa, de que lo menos no puede por si solo produ-
cir lo més, se cuidaba muy bien de afirmar una auto-
biogénesis, que la vida puede surgir de modo espon-
tineo sin adecuada preparacién de la materia, por la
Unica accién normal de las fuerzas fisico-quimicas.

Excluia, es verdad, a los ascendientes directos; mas,
salvando el principio de causalidad, atribuia esas pre-
tendidas generaciones equivocas a las causas generales
del mundo, a las influencias astrales —exteriorizadas
en el calor de fermentacién— obrando sobre una natu-
raleza sembrada de principios vitales por el acto de la
creacion.

Si la heterogénesis asi concebida no resulta racio-
nalmente absurda, reclama, sin embargo, la interven-
cion divina, que el Creador comunique preternatural-
mente fuerza seminal a la materia; mientras la con-
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clusién capital de la biologia: omne vivum ex vivo,
omnis cellula a cellula, establecida por las experien-
cias de Redi, Schwann, Van Beneden, Pasteur y Tyn-
dall, se aviene méas sencillamente con la doctrina to-
mistas del primado del acto sobre la potencia.

La comprobacién cientifica de que la vida, en
cualquier parte que aparezca, se encuentra siempre
vinculada a una vida anterior, confirma, en efecto, la
necesidad metafisica de un ser en acto para el naci-
miento de lo que hasta entonces estaba en potencia;
ilustra el axioma ontolégico de acuerdo al cual nada
pasa de la potencia al acto si no es por virtud de algin
cer en acto: nihil transit de potentia ad actum nisi per
aliquod ens actu.

Las consideraciones que preceden nos explican
cémo los progresos de la observacién y de la expe-
rimentacién en vez de infligir, de derecho, un golpe
mortal a la filosofia perenne, le prestan en realidad un
sefialado servicio al quitarle de encima el decrépito
material cientifico que contribuyd, de hecho, a des-
prestigiarla, en virtud de una supuesta solidaridad esen-
cial.

La filosofia no se construye a priori sobre prin-
cipios arbitrariamente sentados, como desde Parmé-
nides hasta Hegel lo vienen ensayando sin éxito los
intelectualistas exagerados.

Desde el punto de vista del origen de los concep-
tos, la filosofia es, sin duda, una disciplina experimen-
tal en tanto que descansa, todo bien considerado, en la
abstraccién ejercida sobre los datos de los gentidos.
Si no debiera nada a la experiencia, seria una ciencia
angélica o divina, ¥ no es ese, evidentemente, su caso.

La doctrina tradicional —como ya lo hemos visto

a—
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— proclama la absoluta necesidad, en todo conoci-
miento, de la experiencia, esto es, de elementos pro-
porcionados por los sentidos. El analisis filoséfico tiene
su punto de partida en los datos de la experiencia:
todo nuestro conocimiento —como es facil verificarlo
y como lo exige nuestra naturaleza compuesta de es-
piritu y materia—, comienza en los sentidos: omnis
nostra cognitio a sensu initium habet. A su vez, los
principios de la sintesis o del razonamiento filoséfico,
si bien se imponen inmediatamente por su evidencia
intrinseca, tienen asimismo un origen sensible: cogni-
tio principiorum provenit nobis ex sensu.

Y no puramente en las etapas iniciales del cono-
cimiento sino también en sus actos ulteriores, en los
pensamientos mas elevados y abstractos, resulta in-
dispensable el contacto con la realidad sensible: nues-
tra inteligencia aprehende lo inmaterial sélo en funcién
de su objeto connatural o proporcionado, que es el ser
de las cosas sensibles. En todas las operaciones ds
nuestra vida intelectual, no son, hablando en rigor, ni
los sentidos ni la inteligencia los que conocen, sino el
hombre por el concurso de ambos: non proprie loquen-
do sensus aut intellectus cognoscunt —observa exac-
tamente Santo Tomas—, sed homo per utrumgque *

Si esto es asi, si tan considerable es la parte que
la filosofia escoléstica reserva a la experiencia del mun-
do sensible, no podia faltar quien de ello sacara un
argumento para combatir su pretensién a la perennidad.
Puesto que los progresos de las ciencias positivas han
renovado notoriamente esa experiencia ¢No es actitud
incongruente continuar todavia con la metafisica del
Estagirita? .

La aparente dificultad se desvanece ante una 16-
gica y sencilla distincién: la base experimental de la
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aun superficial, del curso de nuestras imégenes y pen-
samientos, de la decisién que en nosotros sigue a la
deliberacion, basta para que, aplicando los principios
generales de la causalidad abstraidos del devenir sen-
sible, el andlisis descubra el mecanismo de nuestra ac-
tividad intelectual y el secreto de nuestra actividad vo-
litiva. Un ser finito cualquiera, que sea angel o grano
de arena, revela su contingencia radical, y esa contin-
gencia conduce al Acto puro, al Ser subsistente, a Dios,
como a Aquél que debe estar alli para producir y con-
servar toda existencia, sin que nadie le engendre o
conserve a su vez ,

¢Concibese un hecho mas universal, manifiesto
e innegable —pese a los sofismas de Zenén— que el
del movimiento, tomada esta palabra en su sentido fi-
loséfico amplioc de mutacién?

"“Si el observador de la naturaleza levanta su mi-
rada hacia los cielos, contempla esos astros luminosos
que noche y dia corren con regularidad inalterable a
través de los Espaciﬂs etéreos. Si ba]a los ojos a la
tierra, todo se le exhibe sujeto a una incesante alter-
nativa de produccién y destruccién. Oleadas innimeras
de seres vivientes, que nacen, se agitan y mueren,
sucédense sin tregua. Ninguno de ellos puede mante-
nerse sin un constante movimiento de asimilacion ¥
desasimilacién que se llama el torbellino vital. Los
seres inanimados también, los vientos, las nubes men-
sajeras de lluvias y borrascas, los rios en su carrera
impetuosa hacia el océano, todos los cuerpos brutos en
su caida irresistible con direccién al centro de:’IE_l tierra,
0 en sus acciones y reacciones mecéanicas o fisicas, en
sus atracciones moleculares o afinidades quimicas, le
dan a conocer la existencia de movimientos y muta-

ficie del

ciones incontables que se originan en la super
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globo. En fin, hasta en las entrafias de Ia tierra puede
d.escubrir esas fuerzas turbulentas que en ciertas oca-
siones la sacuden, levantan cadenas de montafias en
el fondo de los mares, absorben islotes y se exhalan
en turbiunes_. de fuego por el créter de los volcanes” *.

Pues bien, para afirmar que ignora la naturaleza
entera quien desconoce el movimiento, ni Aristételes
ni su comentador medioeval tuvieron por cierto que
esperar que la visién ultramicroscépica, alcanzando casi
los limites tedricos de la visibilidad, permitiera distin-
guir —por el método de Siedentopff y Zzigmondi—,
aun en el aparente reposo de una solucién coloidea, el
continuo movimiento de miles de puntos relucientes
sobre un fondo obscuro; ni siquiera que observar lo
que por vez primera maravillé al botdnico inglés
Brown, cuando en 1827 se le ocurrié aproximar el ocu-
lar a una gota de agua impura del charco cercano: una
multitud de particulas en suspension, entregadas a una
zarabanda diabdlica, girando, subiendo, descendiendo,
remontando, presas de extrema, desordenada e ince-
sante agitacion.

Tampoco necesitaron nuestros filésofos compro-
bar la generalidad de este fenémeno que, —como hace
notar Perrin en su obra “Les Atomes”—, no es privati-
vo del agua, sino que se observa en todos los fliidos,
tanto més activo cuanto menos viscosos; ni lo que
podriamos llamar su “eternidad’’, porque, en efecto,
el movimiento browniano no se para jamas y se
podido notar en liquidos encerrados, incrustados en
cuarzo, desde hace miles de afios: “En el fondo de
béveda més apartada de la piramide de Kheops, una
gota de turbio perfume ha quedado en el seno de un
vaso hermético, en la inmovilidad, la obscuridad, 51;“:
lencio de sesenta siglos. Observémosla al microscopio-

.
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siempre el mismo movimiento tal cual lo hubiera visto
el Faraén, tal cual debe existir hasta en la profundidad
de los abismos del Pacifico después de la condensacién
primera de las aguas™ ™.

Para sentar la elementalisima verdad de hecho,
la indubitable premisa: existe movimiento en el uni-
verso; y establecer, partiendo de ella, que el ser se
divide en acto y potencia y que hay un primer motor
acto puro, ni al Estagirita ni al Aquinatense les fué
indispensable contemplar la pelicula del movimiento
hrowniano de una emulsién, recientemente lograda por
Victor Henry, Comandon y de Broglie, fotografian-
dola cada vigésimo de segundo.

Lo mismo que con la existencia del movimiento,
ocurre con las otras proposiciones filoséficas funda-
mentales suministradas por la evidencia sensible. No
reclaman instrumentos extraordinarios de investiga-
cién ni cabe que sean argiiidas de falsas por ninguna
experiencia cientifica, de manera que han podido es-
tablecerse, como efectivamente lo fueron, en los pri-
meros tiempos de la reflexién filoséfica.

Si, pues, no son los descubrimientos mas adelan-
tados de las ciencias positivas los que sirven de punto
de partida a la filosofia, ¢por qué hemos de hacerla
depender del progreso de aquellas?¢por qué hemos de
sentirnos obligados ‘a la tarea ridicula de recomenzar
la filosofia después de cada congreso de la sociedad de
fisica, o de la sociedad de paleontologia, o de la socie-
dad de psicologia experimental’’?

Los descubrimientos cientificos enriquecen, no las
premisas de que el filésofo se vale en sus demostra-
ciones apodicticas, pero si el tesoro de los materiales
que aprovecha para ejemplificar y encarnar sus ideas.
Esa utilizacién no vulnera la independencia formal de
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la filosofia con relacién a las ciencias positivas, de
modo que las determinaciones esenciales de la primera
pueden perfectamente perdurar y perduran aunque pe-
rezca o cambie el revestimiento externo que reciben
de las segundas.

Asi, por mas que hayamos relegado al olvido los
cuatro elementos de los antiguos y aceptemos como
hecho adquirido la existencia de una microestructura
de la materia, en lo que hace a la cuestién propiamente
ontolégica de su esencia, la doctrina hilemérfica es
hoy tan verdadera como en tiempos de Aristételes, no
obstante que su vocabulario y ejemplificaciones —no
su substancia— han envejecido. En lo que respecta a
la configuracién, un cuerpo puede estar integrado de
multitud de electrones, sin que por eso deje de ser, en
cuanto a la esencia, un compuesto de potencia y de
acto.

Para aclarar mejor nuestro pensamiento, tome-
mos precisamente la méas reciente teoria acerca de la
constitucién corpuscular de los cuerpos, segin la cual,
los elementos quimicos no son primordiales pues se
forman a su vez con electrones, es decir, con masas
electromagnéticas que a determinada distancia y velo-
cidad se mueven como satélites alrededor de un nicleo
central. Los noventa y dos elementos de la tabla ds
Mendelejeff, se ordenarian de acuerdo al numero
esos granos de electricidad, de forma que el subsiguien-
te tendria un electrén més que el precedente, comen
zando por el hidrégeno que cuenta con uno solo ¥
terminando por el uranio con noventa y dos. El pro-
té6n o nicleo atémico del hidrégeno, electropositive:
estarfa asociado con un tnico electréon periféricﬂ_ﬂlﬂ'
tronegativo, que le da vueltas como la luna a la tierra-
Luego vendria el helio con su nicleo —de cuatro P

———
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tones y dos electrones nucleares— en torno al cual
giran dos electrones periféricos. Al pasar de un ele-
mento de la clasificacién al siguiente, el nicleo se au-
mentaria con dos protones y un electrén nuclear, mien-
tras que un nuevo electrén tomaria colocacién en el
enjambre periférico.

Para la ciencia experimental es un misterio cémo
se relinen los electrones en niimero diverso y conforme
a un plan admirable a fin de formar todos los elementos
quimicos cuyas combinaciones infinitamente variadas
componen luego el universo material.

No menos admirable es el orden que regiria den-
tro de cada Atomo, considerado hoy por los sabios no
como una particula simple sino como un mecanismo
complejo constituido por una carga de electricidad po-
sitiva concentrada en el ntcleo central rodeado por
uno o més electrones que con la suma de sus cargas
negativas neutralizan la nuclear positiva. Admitese
que los electrones nﬁgativﬂs voltean alrededor del ni-
cleo positivo central con una velocidad tal que su
fuerza centrifuga equilibra la atraccién nuclear, exac-
tamente de la misma manera que la fuerza centrifuga
de nuestra tierra y de los otros planetas les impide caer
sobre el sol. Si después de un cero y de una coma, ali-
neamos una docena de ceros y finalmente la cifra I,
tendremos la fraccién de centimetro que representa
aproximadamente el didmetro de un nicleo atémico.
Concentremos en ese nficleo, guardando las propor-
ciones, una energfa comparable a la del sol e imagine-
mos después, rodeando a ese microscopico astro, un
espacio diez a cien mil veces mas grande, y, en ese
espacio o éter, electrones cuyas dimensiones son a las

del &tomo lo que las de nuestro globo a las del sistema
solar *



270 FILOSOFIA Y CIENCIA EXPERIMENTAL

Pues bien, es explicable que ante las maravillas

:;:E;fm'?fa cl:tla tenr}a :i'.hi:cfmmc?. y de_ 1::1 que llama-

s stronomia del atomo”, el filésofo debida-
mente informado de los apasionantes estudios v bellos
experimentos de un Robert Andrews Millikan, de un
Ernest Rutherford, de un J. J. Thomsom, de un C. T.
R. Wilson, etc., se sienta movido a ilustrar la quinta
prueba tomista de la existencia de Dios, argumentando
que ese orden estupendo que preside la formacién de
los elementos y la constitucién atémica, exige forzo-
samente una causa ordenadora, inteligente, superior;
que no es aceptable que los electrones se unan por ac-
cidente, en virtud de un simple procedimiento meca-
nico, porque el calculo de probabilidades no permite
concebir que ocurra tal hecho; que es tan imposible
que los electrones se asocien sin direccién alguna ex-
trafia, como lograr que un millén de letras mezcladas
al arrojarse sobre una mesa compongan por azar “La
Jerusalén libertada” o “El Quijote”; que el creador
y organizador del 4tomo, ese portentoso sistema plane-
tario infinitamente pequeino, tampoco puede ser l_a ca-
sualidad sino Aquel mismo cuya gloria —como dice el
Salmista— publican los cielos infinitamente grandes...

Supongamos ahora que caducase la teoria electro-
nica y fuese ventajosamente substituida, que las ex-
ploraciones en la constitucién intima del atomo arnha:—
sen a otros resultados, ¢habria por eso perdido su efi-
cacia la quinta via o prueba de la existencia de Dios
por el orden del mundo?— De ninguna manera. Siem-
pre seria verdad que hay orden y finalidad en el uni-
verso, que hay en la naturaleza, entre los seres despro-
Vistos de inteligencia, medios ordenados a fines, y como
b n}Edi“ no puede ser ordenado a un fin sino por una
inteligencia ordenadora, siempre resultaria incuestio”
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nable que la naturaleza es el efecto de una causa in-
teligente.

Si, por consiguiente, con el andar del tiempo se
comprueba la falta de consistencia de las ilustraciones
cientificas que se dieron a determinadas verdades filo-
soficas, la filosofia prudentemente construida sobre el
firme cimiento de la evidencia sensible, no habra su-
frido con ello: tendrd solamente que cambiar esas ilus-
traciones que sirvieron de ropaje a sus intactas cer-
tezas.

Creer —escribe Maritain— que las doctrinas filo-
soficas deban transformarse al capricho de las revolu-
ciones cientificas, es tan absurdo como figurarse que
nuestra alma se modifica segtin la diversidad de ali-
mentos que Ingerimos.

Permitasenos una prudente salvedad final, porque
deseamos ser bien interpretados en materia tan impor-
tante como esta de las relaciones entre la filosofia ¥
las ciencias de los fenémenos.

Hemos defendido la tesis de la independencia
formal de la primera con respecto a las segundas, sos-

| teniendo que difieren por el objeto propio sobre que

| versan, el fin que persiguen, los principios en que se
fundan y el método que emplean, de suerte que el
espiritu humano, para tomar posesién del dominio pti-
' vativo de la filosofia, no estd en modo alguno nbligs&dﬂ
a esperar que el caudaloso rio de la ciencia positiva
haya cesado de correr.

Hemos afirmado, en consecuencia, que una ex-
plicacién de orden cientifico-experimental jamas pn::dra
reemplazar a una explicacién propiamente filoséfica;
que la metafisica greco-escoldstica no es solidaria qe
los errores de las antiguas teorias fisicas o cOsSmMOgO"
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nicas, y puede perfectamente coexistir al lado de las
deslumbrantes conquistas de la ciencia moderna,

Pero si mantuvimos que el triunfo de las ciencias
positivas no ha hecho indispensable una renovacién
radical, de pies a cabeza, de ]a filosofia —puesto gue,
asentada ella sobre las bases indestructibles de la evi-
dencia sensible y no sobre las conclusiones cientificas
mas elaboradas, su adelanto no estd en razén directa
de los materiales acumulados por la experimentacién—.
ni por un instante se nos ocurrié cavar un foso insal-
vable entre ambas, menospreciando “‘e] bien divino de
la unidad intelectual’’,

Diferenciar la filosoffa de las ciencias empfiricas
no es separarlas. Si reconocemos una jerarquia entre
los diversos compartimentos del saber no es ciertamen-
te para convertirlos en estancos aislados. “‘Distingui- '
mos para unir . No nos satisfacemos con 'la armonia |
estéril del alejamiento ¥ de una mutua indiferencia’’
Aspiramos a la fecunda armonia que nace de la reci-
Proca compenetracién.

No hemos negado que las ciencias de los fenéme-

nos puedan, sip detrimento de las convicciones funda-
mentales, contribuir :

la inteligencia humana se eleva al conocimiento d
urdenl metafisico sélo desde los seres sensibles, comi-
prendieron €spontaneamente la utilidad que existe para
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el filssofo de sondear con atencién los secretos de la
naturaleza y de aplicarse al estudio asiduo de las cosas
del mundo fisico.

El provecho es vario y no de poca monta.

En primer lugar, las ciencias positivas suminis-
tran proposiciones que, si bien ceden el puesto a las
atestiguadas por la evidencia sensible cuando es pre-
ciso establecer con certidumbre las verdades filosoficas,
son requeridas, en cambio, cuando se trata de confir-
mar esas verdades e ilustrarlas convenientemente.

En segundo término, permiten rebatir ciertas ob-
jeciones formuladas, por sabios engreidos, a principios
filoséficos, estableciendo con sus mismas armas la in-
existencia de las reprochadas contradicciones entre €s-
tos y las verdades cientificas.

En tercer lugar, el enriquecimiento de los datos
experimentales, si no provoca soluciones filosoticas
realmente inéditas, aporta al menos nuevas precisiones
a la manera de plantear determinadas cuestiones, sobre
todo algunas pertenecientes a la filosofia natural. Es
lo que ocurre, verbigracia, con el problema de la educ-
cién del alma vegetativa y los descubrimientos moder-
nos sobre la estructura orgénica de la célula-huevo y
sobre la partenogénesis artificial.

Por tltimo, las ciencias de los fenémenos ayudan
a distinguir facilmente las verdaderas evidencias sen-
sibles —que constituyen el antecedente primitivo y
fundamental de la filosofia— de ciertas interpretacio-
nes vulgares y propiamente seudo cientificas de la ex-
periencia, las que jamés debieran servir de premisas
al filésofo. Si, por ejemplo, para probar la realidad de
los cambios substanciales, se recurriese en filosofia na-
tural —dice Maritain—, al argumento de que el agua
es un cuerpo liquido mientras que el hidrégeno y el
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oxigeno son cuerpos gaseosos, tal razonamiento des-
cansaria, no sobre una verdad de evidencia sensible,
sino sobre un error de orden cientifico, ya que, efecti-
vamente, los mismos cuerpos inorganicos pueden en-
contrarse bajo los tres estados: sélido, liguido ¥
gaseoso.

Una apropiada informacién cientifica evita al fi-
l6sofo equivocaciones semejantes.

Como les hubiera evitado a los Antiguos la su-
perfetacién de su teoria de los cuerpos celestes. Im-
pedidos de discernir en el aspecto de los astros toda
variacién cualitativa, profesaron que los cuerpos ce-
lestes son incorruptibles v que el movimiento local es
la Ginica especie de cambio a que estan sometidos. Res-
petuoso ante todo de la experiencia, el aristotelismo
—escribe Yves Simon— se veia compelido a anadir, a
su teoria general de la composicién hilemérfica, un
apéndice poco feliz y dificilmente armonizable con el
resto del edificio, para hacer en él encajar el hecho
ilusorio de la incorruptibilidad astral, hasta que el te-
lescopio y el analisis espectral purificaron en definitiva
a la filosofia de ese capitulo novelesco.

Le conviene a la filosofia mantener, pues, un
comercio constante con las demas ciencias.

Esa fué la gran preocupacién del ilustre Cardenal
Mercier; y su obra de acercamiento entre la sabiduria
antigua y las nuevas conquistas cientificas es uno de
los 1::1.';'13 senalados servicios que le debe el renacimiento
tomista contemporaneo,

Se inicia predicando dicha aproximacion con su
propia conducta. Nombrado profesor en la Universidad
de Lovaina, a mediados de 1882, antes de asumir la
responsabilidad de la doctrina escolastica se convierts
en humilde discipulo de colegas versados en las ciencias
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de la naturaleza: frecuenta con regularidad los cursos
de Charcot en la Salpétriére; asiste a las experiencias
y descubrimientos del neurdlogo Van Gehuchten; am-
plia su preparacién en quimica al lado de Louis Henry;
y sigue con entusiasmo los trabajos del gran biélogo
malinense Van Beneden. Su curiosidad inagotable no
olvida, ademas, las matematicas, para las que recurre
a Paul Mansion, ni siquiera la lingiiistica cuyos secretos
pide al sinélogo Charles de Harlez.

Obtiene, luego, la implantacién en su querido
Instituto Superior, de una ensenanza cientifica adap-
tada a las necesidades de la filosofia; y propicia la
creacién en 1895, cuando no habia nada semejante en
Francia, de un curso especial de psicofisiologia con
laboratorio anexo perfectamente dotado, el cual, antes
de la guerra, habia ganado prestigio universal por la
excelencia de sus monografias y hasta por los instru-
mentos inventados.

Y Lovaina no constituye una excepcién entre los
centros intelectuales. El mismo afan de vincular la fi-
losofia con las ciencias experimentales inspira hoy la
organizacién de los estudios tomistas en Paris, Milan,
Colonia, Roma, Innspruck, Barcelona, Friburgo, Du-
blin, Salamanca, Nimega. . .

Fn la actualidad, ese anhelo se ha convertido,
dentro de las facultades eclesidsticas, en una obligacion
positiva. Efectivamente, la Sagrada Congregacion de
lcs Seminarios y Universidades, al confeccionar los
reglamentos para la mejor ejecucién de la Constitucién
apostélica “Deus Scientiarum Dominus”, de 24 de ma-
yo de 1931, incluyé entre las materias que deben en-
sefiarse en el ciclo de estudios filoséficos, a la psico-
logia experimental y a las cuestiones cientificas que se
vinculan a la filosofia en conexién con la biologia, la
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antropologia, las

(Art. 27, 111, 2).

Por cierto que el hombre de ciencia sale también

ganancioso Sl a su vez procura un amistoso trato con

la filosofia tradicional. Clare estd que no de soluciones
concretas de sus problemas

matematicas, la fisica y la quimica

el mana de los descubrimientos cientificos. Lo cual no
quita que la filosofia preste al sabio los estimables
Servicios gue vamos a resefiar,

Primeramente, el de horadar con haz luminoso
los horizontes del conocimiento en el preciso instante
en que ellos se cubren de una bruma impenetrable para
el método experimental,

Los fenémenos del universo sensible, en efecto,
tarde o temprano nos ponen frente a cuestiones de un
orden més elevado, que no nos resignamos a eludir,
y para las que necesariamente hemos de recurrir a la
filosofia. Sobre todo, el biélogo o el psicdlogo se ven
forzados, por razén del objeto mismo de sus estudios,
a plantearse inevitablemente preguntas finales que re-
basan los limites de la ciencia experimental.

Queda, es verdad, ante estos problemas superio-
res, la actitud mutiladora del positivista: renunciar a
ivestigarlos, contentindose con la observacién y en-
lace experimental de los fenémenos. La concepcion de
Comte, continuada por Kirchhoff y particularmente por
Mach, asienta que la tarea cientifica consiste tan sélo
en describir los fenémenos sometiéndolos a leyes em-
piricas. Las suposiciones mismas deben tener por unico
cbjeto una regla empirica todavia desconocida, “Toda
hlP‘{*t_asis fisica —se lee en el “Cours de Philosophie
Positive”—, a fin de poderse realmente juzgar, debe
en forma exclusiva descansar sobre las leyes de los
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fenémenos y nunca sobre su modo de produccién’.

Pero el espiritu humano —como lo ha demostrado
Meyerson— tiende a la explicacién, tendencia extre-
madamente fuerte que no se satisface con la compro-
Lacién de las leyes empiricas sino como algo provisio-
ral, hasta tanto se descubran las causas.

La ley que rige los fenémenos de la atraccion
newtoniana es de una claridad y de una simplicidad
insuperables. ¢Cémo es posible, entonces, —se pre-
gunta Meyerson—, que a partir del momento mismo
en que fué formulada, los astrénomos y fisicos hayan
continuado escudrifiando més alld y considerando a
esta atraccién cual un enigma? Sencillamente, porque
con el mero descubrimiento de la ley no se aquieta ni
jamés se satisfizo la curiosidad cientifica.

La biisqueda de la explicacién reina soberana en
todas partes sobre la timidez positivista. El autor cita-
do. en su apreciada obra “De I'explication dans les
sciences”, recuerda como ejemplo tipico el del Consejo
de Fisica reunido en Bruselas (octubre y noviembre de
1911), que comprendia en su seno a las eminencias de
la ciencia europea, ya que formaban parte de él Henri
Poincaré, Brillouin, Madame Curie, Langevin, Perrin,
Lorentz, Nernst, Planck, Jeans, Rutherford, Kamer-
lingh Onnes, etc. La lectura de las comunicaciones pre-
sentadas y de las discusiones habidas demuestra que
el fin exclusivo de todo ese trabajo de sabios, consistio,
no en la investigacién de leyes empiricas, sino en la
rebusca de una verdadera teoria fisica, de una supo-
sicién relativa al modo de produccién de una serie
de fenémenos verificados de manera indubitable por

autorizados especialistas ™. 265
Ahora bien, como las soluciones de las ciencias

positivas no nos entregan el ser mismo de las cosas,
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y no son explicativas —segiin escribe Maritain— sino
por las causas préximas o simplemente por aquella es-
pecie de causa formal que es la legalidad matematica
de los fenémenos, no pueden bastarnos, Puesto que
buscan la razén de ser y no la dan sino muy imper-
fectamente, las propias ciencias provocan el deseo de
la filosofia, reclaman suspenderse a un saber superior.

Sostiene Meyerson que el gran error del positi-
vismo consistié en no advertir que toda ciencia intenta
alcanzar ese ser mismo de las cosas, explicar realmen-
te la naturaleza, no reducirse a describir y clasificar
sus fenémenos. Pero no es con el método experimen-
tal que el hombre de ciencia, acuciado por tal anhelo
de explicacién, va a resolver las cuestiones metaem-
piricas y a penetrar en el corazon de lo inteligible. Con
sus procedimientos e instrumentos arribara, en el me-
jor de los casos, a respuestas extrinsecas, a rodear o
delimitar incégnitas, como vimos a propdsito de los
trabajos embriolégicos de Driesch. Las soluciones
apropiadas, esenciales, sélo las conseguird valiéndose
ce los medios filoséficos de indagacién.

Por otra parte, la ontologia se encuentra forzo-
samente en la base de todas las ciencias experimenta-
les, fundandolas légicamente.

El sabio aplicado a tales disciplinas tiene con-
fian:«:a, ante todo, en la facultad cognoscitiva de la
inteligencia, admite que el pensamiento llega mas alla
cle‘ln meramente subjetivo, cree en la realidad de los
objetos que constituyen la materia de sus investiga-
ciones. Los axiomas en que se basa, son determina-
clones sucesivas de los principios metafisicos, a los
cuales indirectamente se subordinan, en el sentido de
que se resuelven en éstos, de que si bien se imponen
al espiritu con independencia de la metafisica, no po-
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drian ser validos si no lo fueran las primeras verda-
des de la ontologia que rigen toda nuestra actividad
intelectual y compenetran todo objeto de conocimien-
to, incluso el conquistado gracias al método experi-
mental. Las nociones mas generales que estudia la
metafisica son irreductibles a nociones anteriores,
mientras que nada penetra en el dominio de la inteli-
gencia sin pasar por ellas, nada se explica en ultima
instancia si no se explica por ellas.

La filosofia, luego, discute y defiende los prin-
cipios y datos a partir de los cuales desarrollan las
clencias sus demostraciones sin preocuparse por su
lado en justificarlos. Por ejemplo, “'si sobreviene al-
guien que niegue la existencia del mundo sensible, o
que dos cantidades iguales a una misma tercera son
iguales entre si, o que el espacio tiene tres dimensio-
nes, no es la fisica ni las matematicas las que le re-
plicarédn, puesto que ellas suponen, al contrario, esos
principios o datos’’; incumbe la tarea a la metafisica.

Finalmente, toca a la filosofia determinar el ob-
jeto propio de cada una de las ciencias; su naturaleza,
valor y limites; el orden que ha de reinar entre ellas.
Si el fisico o el quimico invaden el dominio de la bio-
logfa, si el fisiélogo se introduce en el campo reser-
vado al psicélogo, quien ha de impedir la usurpacién
y zanjar los conflictos jurisdiccionales es el filésofo.

Pues bien, la filosofia tradicional suministra a
las ciencias positivas ‘‘marcos metafisicos dentro de
los cuales despliegan con holgura sus exigencias pro-
pias, y no sufren violencia: no sélo porque ella es
esencialmente realista y justifica criticamente la rea-

lidad extramental de las cosas y el valor de:; I:aa facul-
tades de conocer —que toda ciencia implicitamente
supone— sino porque garantiza la autonomia, la in-
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dividualidad de cada una, y porque sus elucidaciones

metafisicas de lo real no tienen como consecuencia
necesaria ninguna deformacién sistemética impuesta
despéticamente a la experiencia”. .

Esto lo afirma, es verdad, un ardiente defensor
del tomismo, Jacques Maritain. Pero no son contados
los sabios que por su parte reconocen también “un
acuerdo de conjunto, una buena inteligencia, una amis-
tad natural”’, entre el desarrollo de la ciencia experi-
mental y el pensamiento filoséfico de Aristételes y de
Santo Tomas.

Pierre Duhem estimaba —en “La Théorie Physi-
que, son objet, sa structure”— que la termodinamica
general, por el orden en que clasifica las leyes experi-
mentales, contiene los gérmenes de la teoria fisica ideal;
encuentra una innegable analogia esponténea entre ella
v la cosmologfa peripatética; y se considera autorizado
a concluir en estos términos: “‘Si se despojara a la Fi-
sica de Aristételes v de la Escolastica, de la vestimen-
ta cientifica usada y anticuada que la cubre, si se hiciese
aparecer, en su vigorosa y armoniosa unidad, la carne
viva de esa Cosmologia, nos sorprenderia la semejanza
que presenta con nuestra moderna teoria fisica; en
ambas doctrinas reconoceriamos imagenes distintas —
porque tomadas desde un punto de vista diferente —
pero en ninglin modo discordantes del mismo orden on-
tolégico’ ™.

Juzgando una obra del Cardenal Mercier, conve-
nia Richet en que el tomismo “puede hacer entrar,
dentro de sus marcos, las investigaciones contempora-
neas de la psicologia experimental, en cuyo campo
podria mencionarse asimismo las opiniones favorables
de Binet, Dwelshauvers, Buytendijk, Myers, Koffka,
Kohler, etc.
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En biologia, hemos recordado antes a Driesch, —
de originaria formacién positivista y kantiana, alumno
de Haeckel en los laboratorios de Jena—, que conducido
por sus pacientes investigaciones de embriologia experi-
mental, cumplié su itinerario de evasién intelectual
hasta llegar, cuando aiin no conocia las obras de Aris-
tételes, a una filosofia del organismo emparentada con
la doctrina del Estagirita. Afadiremos ahora los nom-
bres reputados de Louis Vialleton y de Remy Collin.
Autor el primero —que fallecié poco ha siendo decano
de la Facultad de Medicina de Montpellier— de im-
portantisimos trabajos sobre anatomia comparada, es-
timaba al tomismo como el inico sistema capaz de dar
una explicacién cosmolégica completa y arménica. El
segundo, profesor de histologia en la Facultad de Nan-
cy, observa —*“Physique et Métaphysique de la Vie"—
que los resultados de la biologia moderna encajan ad-
mirablemente dentro de la teoria hilemérfica esbozada
por Aristételes hace mas de dos mil afios, teoria que
soluciona el problema de la vida desvaneciendo la apa-
rente contradiccién entre las manifestaciones fisicas y
las psiquicas.

Por supuesto que hemos insertado las citas pre-
cedentes no con el propésito de recurrir al infirmi-
simo argumento de autoridad, sino para dejar cons-
tancia, tnicamente, de que entre los sabios contem-

pordneos no faltan tampoco quienes piensan que la
ciencia experimental y la filosofia tradicional pl':lfh_dﬂﬂ
avenirse en un fecundo y reciprocamente beneficioso

connubio.
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{ A COLABORACION DE LAS GENERACIONES

Existe una manera de concebir el trabajo filosé-
fico, necesariamente innovadora, propicia a una ex-
trema originalidad: la llamaremos individualista.

Es la de aquellos espiritus arrogantes que se creen
con fuerzas y tiempo suficientes para forjarse, en el
méas completo aislamiento, una filosofia personal y
consistente. Su norma es filosofar como si nadie lo
hubiera hecho antes, en vista de lo cual se fabrican una
voluntaria ignorancia, vendan sus ojos, tapian sus oi-
dos, renuncian sin inmutarse a toda herencia intelec-
tual v se bloguean dentro de impenetrable caparazén
para rehacer, con envidiable confianza en si mismos,
el trabajo de siglos de inquietud espiritual.

Nétese bien que lo que les preocupa no es tanto
cometer las verdades transmitidas a la revisién del pro-
pio albedrio, cuanto hacerlas sistematicamente a un la-
do a fin de redescubrir el universo y volver a comenzar
la historia del pensamiento. Cada uno de ellos se atre-
ve a proferir por su cuenta las palabras divinas: Ecce
nova facio omnia, he aqui que todo lo renuevo.

Abandonar los caminos trillados, hacer tabla rasa
de la_s e::meﬁanzas recibidas, construir integramente su
propio sistema prescindiendo en absoluto de los viejos
cimientos, no buscar otra ciencia que la que pudiera
encontrarse en él mismo, tal fué el ambicioso programa
de René Descartes.

_G“El'l'ﬂﬂha. en pln:;tna mocedad todavia, por Ale-
mania. De regreso al ejército luego de asistir en Franc-
fort a la coronacién del emperador, los primeros rigores
del invierno le detuvieron en cierta villa del reino de
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Suabia, situada sobre la margen derecha del Danubio.
Sin conversacion que le interesara y felizmente libre
entonces de cuidados y pasiones —pues ellas no fal-
taron a este filésofo de humor vagabundo que, ade-
méas de militar, supo ser, segliin parece, jugador y ena-
moradizo—, afortunadamente libre —decia— de cui-
dados y pasiones que le turbasen, encerrése todo el
dia, en aposento recogido y abrigado, para vacar a
sus pensamientos .

Uno de los primeros que se le impuso a su consi-
deracién, fué el de la mayor perfeccién de las obras
debidas a un solo autor. Los edificios proyectados y
concluidos por un arquitecto tinico, son mas bellos y
mejor ordenados que los que varios han procurado
reparar utilizando viejos muros levantados para otros
objetos. Del mismo modo preferia Cartesio las pobla-
ciones geométricas trazadas en la llanura por un solo
ingeniero, a las pintorescas pero mal compasadas ciu-
dades que se forman mediante el crecimiento paulatino
y secular de los primitivos burgos. Atribuia el floreci-
miento de Esparta, no a la bondad de cada una de sus
leyes en particular —pues reconocia que algunas eran
sumamente extranas y hasta contrarias a las buenas
costumbres—, sino a la creencia —errénea, por cierto
— de que todas en conjunto emanaban de un solo
legislador.

Extendiendo desaprensivamente el alcance de ta-
les comparaciones *‘a las ciencias de los libros”, llegé
a forjarse la idea de que una filosofia compuesta y
acrecida poco a poco con las opiniones de muchas y
diversas personas no se aproximara tanto a la verdad
como “los simples razonamientos que puede hacer na-
turalmente un hombre de buen sentido tocante a las
cosas que se presentan’ .
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Y esa idea extremadamente individualista, que le
nacié al calor de la lumbre en Neubourg, se le hizo
carne al punto de que, hojeando la correspondencia de
Descartes, encontramos pasajes como éstos: “‘Ignorais
por consiguiente —responde a criticos que le oponen
autoridades— que hablais a un espiritu de tal manera
desprendido de las cosas corporales que ni siquiera sabe
si ha existido jamas algtin hombre antes que él, y que
por tanto no se impresiona mucho con su autoridad”.
“¢Olvidais acaso —escribele a Gassendi— que os di-
rigis a un hombre que no quiere ni aun saber si hube
Fombres que le precedieran?”

Visibles son las consecuencias de una semejante
manera de pensar, a la cual, claro esta, no podian fal-
tar los numerosos adeptos que la aplicaran en su prove-
cho; puesto que la regla es prescindir de los demas,
prescindamos a nuestra vez de Descartes y de su atre-
vida construccién filoséfica, iniciada, levantada y con-
cluida por él solo. Si conforme reza la optimista sen-

tencia cartesiana, le bon sens est la chose du monde la
mieux partagee, que cada uno edifique su sistema com-
pleto, sobre sus propias bases. En suma: recomenzar
incesablemente la filosofia.

Fl consejo de hacer tabla rasa es el que mas han
retgpldn lusf Sucesores de Descartea, tanto que se ha
podido ﬂﬁtnbl}' que todo filésofo moderno es cartesia-
no en el sentido de que se juzga debutante en lo ab-

soluto y con la misig
i n de traer a los hom ueva
concepcién del munde 9 bres una n

Bacon de Ver
l.‘.llam —en su "lmtaur . lﬂ-
— ¥ Descartes, “tratan de refor Mo e

sofi eformar la obra de la filo-
perlu: l;:le 1::1 lmlertE qu€ quieren empezar de nuevo;
aue al fin construyen, lo que al fin realizan —
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apunta Kuno Fischer—, tiene algo semejante y paren-
tesco evidente con los tiempos anteriores”'; mientras
que Kant se aparté del camino de sus antecesores y
entré “‘en otro completamente nuevo’.

Fn realidad, ni el kantismo importé un comien-
7o absoluto; reconoce precursores, ‘no sale asi como
de la nada vy desgajindose de todo lo que le precedia”.
Pero no hay duda que el formidable pensador de Koe-
nigsberg edifica su “Critica’ sobre una ignorancia tran-
quila de la filosofia antigua, la cual nesciencia —se-
gtin el mismo Kuno Fischer— le habria sido ventajosa,
amparando la originalidad de su espiritu.

l.a concepcién individualista del trabajo filoséfi-
co tiene efectivamente en Kant un otro destacado re-
presentante, como lo comprueba la simple lectura de
los prefacios que escribié para los “Prolegémenos a
toda metafisica futura” (1783) y para la segunda edi-
cién (1787) de la “Critica de la razén pura”.

Fs menester —decia— no utilizar los viejos co-
nocimientos, pues del pasado nada sabria servir; es pre-
ciso dar por no sucedido lo hecho hasta aqui y fundar
una ciencia totalmente nueva, de la que nadie antes
haya ni siquiera sofiado, mediante la revolucién de
un solo hombre que arrase con la tradicién.

Sostiene Kant ™ que de tal suerte constituyéron-
se la Légica, las Matematicas y la Fisica. La primera
—agrega—, no ha retrocedido un paso desde Aristo-
teles, mas tampoco dié ninguno hacia adelante; el gran
cambio que experimentaron las Matematicas debe atri-
buirse a la revolucién producida por un solo hombre
sunque la historia de ese evento y la del feliz mortal
gue la consumd, con ser atin més notables que el des-
cubrimiento de la ruta por el famoso Cabo no han lle-
gado hasta nosotros: cuanto a la Fisica, nos es cono-
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cido el I}umbre que impuso la repentina mudanza, que
no pudiendo explicarse satisfactoriamente Jos movi-
mientos del cielo, si admitfa que todo el mundo sideral
giraba en torno del espectador, probé si no seria mn;n:
suponer que era el observador el que daba vueltas v
los astros los que se hallaban inméviles. .

} Y por lo que hace a la ciencia suprema, claro
esta que el revolucionario creador de la nueva filoso-
fiﬁ tenia que ser el propio Manuel Kant, el aventajado
hijo del guarnicionero de Koenigsherg. . .

Dentro de la misma corriente, con audacia de
plonnier y recelando "un sordo rencor de los tiem-
pos idos contra la libertad del porvenir”’, Emerson
hace en su “Autobiografia” exclamar a la naturaleza:
“iNo creas absolutamente en el pasado. En todo mo-
mento te entrego el mundo nuevo y sin estrenar. Com-
prenderas en las horas licidas que todavia no hay una

F i 4]
linea escrital .

A este linaje de espiritus que admiten la posibili-
dad de que la auténtica filosofia emane de un subita-
neo fiat personal, y se conducen como si ella debiera
nacer en corto plazo del empefio de un solo obrero,
opénese el de aquellos que conciben el trabajo filo-
s6fico como una funcién social o colectiva, como el
esfuerzo de la humanidad entera equiparada —para

emplear una conocida frase de Pascal— "a un mis.a-
mo hombre que subsiste siempre y que aprende conti-
nuamente’ *.

Es la tarea demasiado inmensa, las fuerzas muy
limitadas v la vida tan corta, sobre todo tan contados

los afios de rendimiento efectivo —ya que el "-'IE;T
filoséfico es propio de la madurez muy a menudo

cercana a la muerte—, como para que la constitu-
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cién de la ciencia pueda ser la obra de un individuo
—por més genio y talento de que esté dotado—, ni
siquiera de una generacion brillante y privilegiada.

El gran filésofo, el filésofo por excelencia, es el
género humano, recogiendo sin intermisién y articu-
lando en un cuerpo de doctrina las parcelas de verdad
conquistadas por la sucesién de los pensadores en el
decurso de los tiempos.

La inteligencia del hombre avanza paso a paso
en la investigacién del origen de las cosas; le es natu-
ra] arribar gradualmente de lo imperfecto a lo perfec-
to. Paulatim humana ingenia processisse videntur ad
investigandum rerum originem %  escribia Santo To-
mas en contraposicién al franciscano Rogelio Bacon,
quien, en la segunda parte de su “Opus Majus” sos-
tenia que la ensefianza divina se extiende hasta las
verdades de orden natural y que la plenitud del saber
filosofico es debida a una revelacion inmediata hecha
por Dios en el principio del mundo.

Nada de ciencia instantanea: el tiempo fecun-
dado por el estudio, es un factor primordial en su for-
macién y desarrollo. La verdad es intemporal; pero
una cosa es la verdad, rigurosamente acrénica, y otra
el conocimiento de la verdad, que necesita del tiempo
y de la colaboracién de todos los espiritus esforzados.

““Casi descubridor o buen cooperador’ —quasi
adinventor vel bonus cooperator— llama Tomés de
Aquino *° al tiempo. No ciertamente porque él tenga
la virtud peculiar de engendrar el conocimiento, sino
porque ayuda al investigador de la verdad que suele
después advertir lo que no vié al principio, o que repa-
ra en lo que hallaron sus predecesores ¥ algo le afiade
de su cosecha. “Gracias al tiempo es que s€ consuma
la obra colectiva, en el sentido de gue todo pensador
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se forma por los hallazgos de sus antecesores y les
agrega su propia reflexién”.

Bernardo de Chartres, autor de un tratado “De
expositione Porphyrii”’, decia con valiente modestia, ya
en el siglo XlI, que somos como pigmeos cabalgando
en las espaldas de gigantes; vemos mas cosas que
ios antiguos, y mas lejanas, pero no por la agudeza
de nuestra vista, ni por la altura de nuestra talla, sino

golamente porque ellos nos llevan y nos elevan con
su estatura colosal.

La inteligencia estd por naturaleza ordenada a
lo verdadero, que constituye su bien; de ahi que tien-
de como por instinto hacia la verdad aunque no per-
ciba la razén de ella, al igual que las cosas no dotadas
de conocimiento son ciegamente orientadas a su fin .
Tan imposible es alcanzar la completa verdad como
que ella se oculte por entero, dice Aristételes en su
“Metafisica”. No es extrano, pues, que cada filésofo
atisbe siquiera alguna pequena parcela. Sin duda, —
comenta Santo Tomés—, el material que por su traba-
jo e invencién puede un solo hombre aportar al pro-
greso de la verdad, es insignificante cotejandolo con
el edificio colectivo de la ciencia. Sin embargo, con
los elementos que todos proporcionan, reunidos, se-
}eccinnadﬂai}' coordenados, se hace algo magno, se-
gin lo testimonian las diversas ciencias que gracias

al esfuerzo y a la sagacidad de muchos han llegado
& un maravilloso desarrollo .

| Ni la revolucién de la Fisica fué de una origina-
lidad tan absoluta como escribia Kant. Prepararonla
los doctores de Paris del siglo XIV, en particular el

circulo de los occamistas, Copérnico, Galileo y sus
émulos fueron los herederos de esta tradicién pari-
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siense como lo ha mostrado Pierre Duhem en sus
“Etudes sur Leonardo da Vinci” ™.

Al simil cartesiano del Gnico arquitecto que em-
prende y acaba la vasta construccion, —simil que con-
funde en cierta medida a la filosofia con la obra ar-
tistica—, le substituiremos, pues, el de la buena gente
de las comunas medievales, acarreando su piedra para
el templo comenzado por los abuelos y que habrian
de proseguir los hijos de sus hijos.

Y puesto que hemos aludido a la obra artistica,
no dejaremos de decir que, aun en sus dominios, por
mas importantes que sean las aptitudes y el esfuerzo
individuales y por mas decisivo que resulte el papel
de la invencién, tampoco se concibe la generacion es-
pontanea y la absoluta prescindencia de la extrafia cola-
boracién.

Ni Virgilio, ni Racine, ni Shakespeare se preocu-
paron —observa Paul Valéry— de ocultarnos que ha-
bian leido.

Después del magnifico estudio de Miguel Asin
Palacios sobre “La Escatologia musulmana en la Di-
vina Comedia’” (Madrid, 1919), nos parece que no
puede continuar sosteniéndose que la extraordinaria
imaginacién del poeta florentino sacé de la nada su
inmortal poema. Pone efectivamente en evidencia el
doctisimo sacerdote espafiol, las analogias de organi-
zacién, de proceso, de detalle; las coincidencias de pen-
samiento, de palabras y de método que existen entre
Dante y escritores arabes que le precedieron en tres
o cuatro siglos; y traduce leyendas islamicas que pro-
vocan la impresién inconfundible de estar leyendo los
tercetos dantescos '".

Faltandole pocas semanas para morir, decia Goe-
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the a Frédéric Soret: El genio més grande no iria muy
lejos si pretendiese extraer todo solamente de su pro-
pio caudal. ¢Qué es el genio si se le priva del derechs
de utilizar cuanto le causa admiracién, de tomar aqui
el marmol, alld el bronce para elevar su edificio?
¢Quién soy yo mismo? ¢Qué hice? Recogi, aproveché
todo lo que of, todo lo que observé. Mis obras estan
nutridas por millares de individuos diversos. La infan-
cia, la edad madura, la ancianidad me han ofrecido sus
pensamientos, sus facultades, su manera de ser. He
levantado con frecuencia la cosecha que otros sembra-
ron. Y resumia: ‘Mi obra es la de un ser colectivo
v lleva el nombre de Goethe”.

No se objete que este rasgo pudo ser dictado al
coloso germano por el explicable flaquear de los 1l-
timos dias terrenales. Muchos afios antes, en efecto,
habia expuesto a Eckermann conceptos idénticos:
¢Qué podemos llamar “nuestro”, si no es la energia,
la fuerza, la voluntad? Si pudiese inventariar todo lo
que debo a mis predecesores Yy a mis contemporaneos,
no me quedm:ia gran cosa de personal. Reconocido
estnsy a los Griegos y a los Franceses. Con Shakespea-
re:t ter;‘* ¥ Goldsmith he contraido una deuda sin lf-
Facntes do oy pdo es0 no he agotado todavia las

: iria hasta el infinito y seria

trabajo perdido. “Lo esencial —concluia bellament=

— €8 tener un alma que am :
¢ elav
alli donde la encuentre’ 1. erdad y que la acoja

no faltan tampoco Jos y fuera del campo tradicional,
ra vision del Ea:;ct: ¢ Eﬂnﬂadnreg que tienen una cla-
soffa, tan enc f umano y colectivo de la filo-

lizado en la ajecido en la teoria ¥ tan décilmente rea-
Practica por la doctrina tomista
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“Un espiritu aislado —escribe Ortega y Gasset '
— no puede afrontar la masa de meditacién que es pre-
ciso emplear para no perderse entre los delicadisimos
perfiles de los objetos sumamente abstractos. Necesita
“acumular a su meditacion la de los pensadores ejem-
plares del pasado. Correria sino el riesgo de no pasar
nunca del comienzo y detenerse en las primeras y maés
elementales distinciones que hicieron los filésofos pri-
migenios .

Volver a partir del caos, como si nada hubiera
sido antes, volver a tomar el mundo de la nada, no
alli donde lo dejaron geniales antecesores, “‘es una
psicologia de Adanes”, afirma en sus “Meditaciones
del Quijote”.

“Como Goethe decia que sélo todos los hombres
viven lo humano, cabe insinuar que la filosofia ha de
hacerse con la propia cabeza més la de todos los filo-
sofos sidos’'.

La filosofia no tendrd consistencia —expresa
Trendelenburg— “‘hasta que se desenvuelva como las
demaés ciencias, mientras no deje de ser una formacién
arbitraria de cada mentalidad, y no estudie histérica-
mente los problemas’ ',

Bergson, desde una comunicacién —“L'Intuition
philosophique’”— enviada en 1908 al Congreso de Gi-
nebra, viene insistiendo sobre la elaboracién progre-
siva de la filosofia.

Progresara la filosofia y se hard, como las ciencias
positivas, en colaboracién, escribe en “L’energie spi-
rituelle”. Estima Bergson que si se concibe la tarea fi-
loséfica como la de construir sistemas arquitecténi-
camente bellos quiza, pero necesariamente fragiles, y
que se levantan sucesivamente sobre las ruinas de los
precedentes, la filosofia corre el peligro de tener siem-
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pre que volver a empezar y de que se la tome por
mero entretenimiento del ingenio, sin cientifica serie-
dad. La filosofia, por el contrario, debe hacerse —dice
—en colaboracién, mediante la continuada labor da
los filésofos, “‘en lugar de tejerse y destejerse sin ce-
sar como la tela de Penélope™ ™.

Sélo por el esfuerzo colectivo y progresivo de nu-
merosos hombres de pensamiento y de observacién,
completindose, corrigiéndose, enderezandose mutua-
mente, se podra constituir la filosofia, leemos en el
prefacio de “L’Evolution Créatrice”.

Es que la intuicién no agota la naturaleza de lo
real en un esfuerzo singular, sino que meramente sim-
patiza con uno de sus ritmos; y como, ademaés, la tor-
sion del animo que ella supone segiin sus defensores,
no puede sostenerse por largo tiempo, se comprende
que para Bergson la filosofia deba ser una ciencia pro-
gresiva, con “la unidad de una continuidad, de una
curva abierta que cada pensador prolongara, tomando-
la en el punto en que otros la dejaron”. (Lo que no se
ve nada claro es como ha de ser ésto realizable, cémo
ha dE_PTDETEHar indefinidamente la filosofia si Bergson
estuviera en lo cierto al no aceptar la inmutabilidad de
o prinivis xmdamenisir ¥l soner, or ofcom
cuando se mira a In verdad adanide o lFy Humano
o dicir o vada ad adquirida como definitiva,

era ).
£5 Esta paulatina elaboracién colectiva de la filoso-
‘a —apuntaremos de paso— no ha de 3al
agrado del homb S e b
& mbre de hoy, que, por un lado, h di-
do todo respeto, toda WU N DAV

2, atencién haci
el otro, "'no cultiva a el pasado, y por

. —conform '
G d e A e escribe Paul Val

agrega este filésofo mal

rib ery—
qu a'brevmm::'m". Diriase —
gré lui— que el debilitamien-
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to de la idea de eternidad en los espiritus coincide con
el creciente disgusto de las labores largas. No soporta-
mos la de producir un valor inestimable por medio de
un trabajo igual e indefinido como el de la Naturaleza.
La espera y la constancia pesan demasiado en nuestra
época, esforzada en libertarse de su tarea a costa de
un derroche de energia.

Superfluo nos parece expresar que, la concepcion
del trabajo filoséfico como una funcién social, es, en
nuestro sentir, la unica plausible y la del auténtico
tomista, porque el tomismo, precisamente, constitu-
ye una obra comun.

No se es tomista porque en el muestrario de sis-
temas se escogié al del Aquinatense como uno de en-
ire tantos.

Se es tomista porque se renuncié a encontrar la
ver 'ad filoséfica en un sistema fabricado por un indi-
viduo y se prefirié buscarla, con la luz de la propia
razén, ciertamente, pero haciéndose ensenar por todo
el pensamiento humano, a fin de no olvidar nada de
lo que es. “‘Aristételes y Santo Tomés no tienen para
nosotros una importancia privilegiada sino porque, a
causa de su docilidad suprema para con las lecciones
de la realidad. hallamos en ellos los principios y la es-
cala de valores gracias a los cuales puede salvarse to-
do el esfuerzo de este pensamiento universal, sin pe-
ligro de confusién y de eclecticismo™ ',

Fluyen de esta segunda y exacta concepcion del
trabajo filos6fico, ciertos corolarios que interesa po-
ner de manifiesto, como vamos a hacerlo de seguida.

Incumbe desde luego al filésofo, la obligacién pri-
mordial de informarse adecuadamente de los resultados
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a que llegé en cada problema el pensamiento humang,

* Ha de aplicarse a esta tarea previa, —con la sip-
ceridad y simpatia imprescindibles para conseguir Ja
correcta visidén y el exacto conocimiento—, no por va-
na curiosidad sino por necesidad, porque es menester,
de acuerdo al consejo del Apéstol, explorar todas Jas
vias, examinar todos los sistemas, a fin de poder re-
tener lo bueno y discernir lo verdadero: Omnia autem
probate: quod bonum est tenete 1.

Por conveniencia indiscutible, al menos. Doble-
mente 1til es, en efecto, —dice Santo ‘Toméas—, reci-
bir las opiniones de los predecesores, quienesquiera
que sean: primero, para aprovechar de sus aciertos;
segundo, para precavernos de sus extravios . Y ésto
no es menos importante que aquéllo, porque “nuestros
ojos son naturalmente tan débiles que sin los grandes
destellos lividos que brotan del choque del error”, di-
ficilmente reparariamos en la inestimable virtud de
numerosos principios ', Antes que Tomas, en el cam-
po arabe Ibn Rochd habia sostenido también la obli-
gacion del estudio respetuoso y libre de los antiguos,
el deber de examinar lo que han dicho para "aceptar
con alegria y reconocimiento lo verdadero, y EE_ﬁHl&l'
el error, con el objeto de evitarlo, sin dejar de discul-
parlos™ ', A

Por modestia y prudencia, ya que el indwl%uajlﬂ'
ta que prescinde sistematicamente de los dﬂl‘flﬂﬁ: B
condena a sobrepasarles en talento y en empuje inte-
lectual si no quiere permanecer ajeno a V?f'dadﬂs._guﬂ
ellos encontraron; y se expone a la decepcién de "~ des:

' 2ri = ' de que el fru-
cubrir la América a cada paso’, al riesgo e s i
to de sus afanes resulte ser no pocas veces, viejas v S
dades, soluciones ya conocidas quizd con mayor ::
titud y profundidad por los desdeniados precursores.
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Un ejemplo impresionante: Rud von lhering, el
Jlustre jurisconsulto de Gattinga. Su correspondencia
privada nos revela la trascendencia y la acusada ori-
ginalidad que atribuia entre todas sus producciones a

la famosa obra “Zweck in Recht”. Hace diez afios —
escribia en 1875— que suefio en este trabajo que “'se
impondré al pensador”. “He puesto en él todo mi yo:
no solamente un fragmento sino mi yo cientifico todo
entero; y publicaré el libro aunque llegue a tener la
certidumbre de su fracaso’”’. El simple optisculo pro-
yectado —explica en 1880— ‘“‘deviene una especie de
Filosofia del Derecho. He compuesto ya dos volime-
nes y sblo hubiera podido ser méas breve “'si muchas
cosas que creo deber decir hubiesen sido dichas antes.
Pero he tenido que sacrificar el plan metédico a la no-
vedad de mis descubrimientos” .

Pues bien, apenas aparece esta obra, —cuya ela-
boracién habia conceptuade lhering como su “'misién
suprema’’, y que contenia ‘el resultado de toda su
vida cientifica” (carta de abril 30 de 1883)— cuando
una recension de W. Hohoff le demuestra que "las
perspicaces concepciones sobre el fundamento del De-
techo desarrolladas en su libro, se encuentran ya ex-
puestas con plena claridad en Toméas de Aquino’.

Con ejemplarisimo amor a la verdad, que tanto
h_e honra, confiesa lhering en la segunda edicién de “El
fin en el Derecho”, que Hohoff “le hizo ver por las
citas de Santo Tomas, que este profundo pensador
habfa reconocido el momento realista, practico y social,
asi como el histérico, de lo moral, con exactitud per-
fecta”. 'Y —afiadia— me pregunto admirado: ¢Cé-
mo fué posible que tales verdades, una vez expuestas,
cayesen en el més completo olvido para nuestra cien-
cla protestante? jCuantos errores se hubiera ésta evi-
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tado si las hubiese tenido en consideracién! Por mi par-
te, quiza no habria escrito todo mi libro, de haberlas
conocido, pues los pensamientos capitales, por los que
me hube propuesto la obra, encuéntranse ya con toda
claridad y excelentemente explicados en aquel pro-

fundo pensador’” !, ..

Olvidos semejantes —bien lamentables, en ver-
dad— no se producen o dificilmente ocurren cuando
se proclama, no despreciando a los antecesores, la ne-
cesidad metodolégica de iniciar el estudio de cada pro-
blema por una investigacién histérica, tan exacta co-
mo posible, de sus origenes y de su desarrollo; de
colaborar con el género humano estableciendo una
continuidad con el pasado y su tradicién filosofica
mas auténtica.

Tomés de Aquino da muestras en todas sus obras
de ese juicioso sentido histérico. -

Aprueba y aplica reiteradamente el procedimien-
to aristotélico de exponer ante todo lo que han per
sado los predecesores sobre la cuestién planteada. Ver
bigracia: los articulos de la “Summa’’ destinados a an®"
lizar Icc’:mu el alma unida al cuerpo conoce las cosas M
teriales que le son inferiores. Y

A ?veces, para solucionar una simple ”blml;,i,
"Pj" brinda desenvolvimientos histéricos de una
pidez y precisién envidiables. . telecto

Estd demostrando, por ejemplo, que el ::B.ﬁn lo
agente no es uno para todos los hombres texto de
sostenia Averroes, cuando tropieza en un entar €0
San Agustin que presta asidero para mr . m]u& me-
contra de su tesis, Tomas resuelve la rj]:;g'

diante una conveniente distincién, pero cor el

sito de que escrutemos mas Ffﬂf'“ - :
AL
siil
ot
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tu de las palabras agustinianas y conozcamos mejor
cual es la verdad en esa materia, pasa ante nuestros
ojos una interesante pelicula de compendiada historia
filos6fica ™.

Comienzan desfilando los antiguos filésofos, que
no admitian otra potencia cognoscitiva fuera de los
sentidos ni otros seres que los corporales; y que, im-
presionados por la continua variacién de las cosas sen-
sibles se veian constreniidos a negar la posibilidad de
toda certeza. Sigueles Sécrates, dedicado exclusiva-
mente a la filosofia moral por haber perdido toda es-
peranza de captar la verdad de las cosas. Luego Pla-
tén, conforme con los primeros en que los sentidos
no pueden arribar a un conocimiento cierto de las co-
sas corporales, en constante flujo y movimiento; pero
aceptando, por una parte, la existencia de ideas incor-
porales e inméviles, v por la otra, de una fuerza cono-
ciente espiritual, el intelecto, con la cual fundaba la
certidumbre cientifica en tanto que la intelig?ntiﬂ par-
ticipa de esas especies separadas de la materia, per s€
subsistens. Aparece después el obispo de Hipona rec-
tificando a su maestro, negando las especies separa-
das, subsistentes por ellas mismas, y fﬂﬁmplazafldu o
concepcién platénica de las ideas, por lo que E! I'Ian'_l‘a
las razones de las cosas en el entendimiento divino
q}lﬂ- dejando como su impronta en nuestra l_l‘lfﬂllgﬂﬂ"
¢a, le permiten juzgar con certe’a. Sobreviene, por
tltimo, el Estagirita, demostrando que los seres €O
Porales encierran algo de estable, y que la percepcion
sensitiva en determinadas circunstancias no Eﬂtﬂ:“]“'
2 a error, seglin acontece cuando se ejercita so red:-
objeto formal al que cada sentido se encuentra o7 na
ado; y reconociendo. por encima de'la senﬁlﬂn- u
acultad intelectiva apta para percibir by veeRs
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Los comentarios a los tratados peripatéticos de-
notan atin mas, por su indole especial, la preocupacién
del Doctor Angélico de encuadrar cada problema en
su marco historico.

La abundancia de las citas y la variedad —con-
siderable para su tiempo— de las fuentes en que se abre.
va el Aquinatense, corroboran también su afan de per-
manecer siempre en contacto con las deméas grandes
inteligencias que la humanidad produjo, sin distincién
de razas, paises, religiones, doctrinas o ciencias.

Griegos o barbaros, judios o Padres de la Iglesia,
musulmanes o cristianos, tedlogos y filésofos, orado-
res v poetas, alquimistas y médicos, matematicos y as-
trénomos, eruditos y jurisconsultos, a todos ellos acude
Tomés acuciado por sed inextinguible de completar
su informacién. Para interpretar al Filésofo, para des-
entrafiar la verdadera intentio Aristotelis, pone a con-
tribucién la obra exegética de sus predecesores y de
los mas diversos autores que se hayan referido, siquie-
ra incidentalmente, a las ensefianzas del Estagirita, o
de cuyos libros se pudiera extraer alguna conveniente
ilustracién de aquéllas. Asi vemos cooperar indistin-
tamente en los “Comentarios”, a Teofrastro, Boecio,
Porfirio, Alejandro de Afrodisia, Amonio, Aspasio,
Hefmini{:. Temistio, Algazel, Galeno, Avempace,
"ﬂ":"“:ﬂ“a- Averroes, Jamblico, Siriano, Simplicio, Filo-
pon, Eudoxio, Calipo, Hiparco, Tolomeo, Apuleyo

Platﬁl}icn o de Madaura, Proclo, Avencebrol, Afraga-
no, Cicerén y Virgilio,

Sin duda, al utilizar tan vasto y heterogéneo ma-

tﬁffﬂ]: la penuria de medios (versiones deficientes, etc.)
le ll'ldu:':e: de tarde en tarde a errores, generalmente de
cscasa umportancia; mas fuerza es reconocer asimismo
que el Doctor Prudentisimo siempre hace lo que esté



S

LA COLABORACION DE LAS GENERACIONES 200
5 su alcance, jamas Drmi_tﬁ “la concienzuda indagacién
del pensamiento auténtico :':]:.3 los autores por la veri.
ficacién de los textos, la critica de las traducciones, la
interpretacién de los detalles fragmentarios en funcign
del conjunto, la comparacién de las diferentes obras,
el estudio del ambiente y el muy amplio aprovecha-
miento de los intérpretes antiguos v coetéaneos’ 12

Y no es labor de pura erudicién, de mero com-
pilador enciclopédico la que realiza Santo Tomas.

No le interesa la historia de la filosofia concebi-
da con el rigor de algunos modernos que se limitan
a registrar, en una atmosfera de neutralidad desola-
dora, las ideas y doctrinas particulares, sin terciar de
ningiin modo en el debate prohibiéndose toda aprecia-
cion desde el punto de vista de la verdad objetiva.

Si estima indispensable que las concepciones de
los filésofos precedentes sean estudiadas y conocidas
lo mejor posible, no es tampoco por el diletantismo
de gozar en artista ‘‘las bellas catedrales del pensa-
miento, sin preferir ninguna’’, quia studium philoso-
phiae non est ad hoc quod sciatur quid homines sense-
rint, sed qualiter se habeat veritas rerum !, porque el
fin de la filosofia es saber la verdad, no lo que los hom-
bres hayan pensado.

Para los tomistas, ‘‘lo que constituye el interés
supremo de una doctrina, es la verdad que encierra.

endigamos a los grandes filésofos el pan de la ver-
d. Antes de admirar sus brillantes éxitos, necesita-

Mos vivir espiritualmente, y si para ayudarnos a tal
N No tienen nada que ofrecernos, ningtin alimento
asimilable, cesan de interesarnos. jQué nos importa la
éttistica construccién del edificio si estd vacio de ver-
fadI ¢ Quid est veritas? ¢Dénde esta la verdad? Sobre
9% problemas esenciales que todo espiritu se plantea
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un dia u otro, ¢qué es lo verdadero y qué lo falsg)
¢qué es preciso pensar? ¢a qué podemos asirnos”) 11,
Y la mofa del escéptico, que nos dispara en su acepeign
peyorativa el epiteto de "dogmaticos”, nos deja sin
cuidado.

Con sus prolijas investigaciones histéricas y sus
sabias exégesis, Santo Tomaés procura solamente facili-
tar el acceso al templo de la verdadera ciencia, reci-
biendo lo que los demas pensadores dijeron de exacto,
eludiendo los errores en que incurrieron, y cerniendo,
hasta en los filésofos que siguieron ruta equivocada,
aquellas afirmaciones que suelen enunciar presionados
por la virtud compulsiva de la verdad, sicut ab ipsa
veritate coacti.

De unos y otros se declara reconocido deudor.
Justo es que rindamos gracias —escribe— no sélo
a quienes sostuvieron una doctrina duefia de nuestra
adhesién, sino también a los que, obligindonos a refu-
tarlos, dieron motivo para nuevos hondos estudios, en
los que refulgié la verdad con mas puro brillo **.

por haber asi venerado el esfuerzo de todos
los sabios cuyas obras conocié —las que buscaba, sea
€N su texto original o en traducciones fidelisimas, con
aquella ansia que le hizo decir en cierta ocasién que
preferiria las homilfas de San Crisgstomo sobre San
Mate}" a la posesién de la bella ciudad de Paris—
omas _&E Aquino aproveché como ninguno el patri-
iﬂgi?G;I;;El?ctual, grande o pequefio, que cada uno
80 a las generaciones siguientes.
humanu basta, sin Embal:g_c. honrar la gran tradicién
e 2 ¥ recoger con filial respeto su depurada he-
éncia intelectual. Fg menester acrecentar el acerve
tranﬁmltid{j tnntinuﬂ 1 h d I res so-
bre las E:".‘s it Al la obra de los anteceso
ehnitivamente echadas.
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Opus philosophicum semper perfectibile. Un es-
tancamiento seria r:.nndenable;‘ ba]r.;: ningin concepto
se justificaria; mi Dios cesa de llpm‘mar a las inteligen-
cias ni les retira su inmensa curiosidad, ni ha de com-
pletarse jamas en esta vida terrena la obra de consti-
tucién del saber.

Malamente perdido estaria el entendimiento del
Lombre —como dice el cardenal Cayetano— si es que
nada pudiésemos conocer aparte de lo que Aristételes
ensefi6 V. Y en cuanto el objeto de la filosofia, nunca
lo agotaran nuestras limitadas fuerzas pues infinito es
el océano del ser, inconmensurable la profundidad de
la verdad.

Quedara siempre, por lo tanto, considerable la-
bor intacta para los espiritus animosos que resuelvan
seguir la linea general establecida por la tradicién fi-
loséfica: fijar las verdades descubiertas, podar las im-
perfecciones adventicias, suministrar nuevos justifica-
tivos de aquéllas, defenderlas contra las objeciones con-
tinuamente renacientes y, sobre todo, desarrollar lo
inconcluso, que a cada cual le concierne —segtin es-
cribe Santo ToméAs— llenar las lagunas existentes en
los estudios de sus predecesores '*.

Es requisito del progreso filoséfico, edificar so-
bre los cimientos asentados en la roca inconmovible
del ser por ese espiritu colectivo del género humano
a que nos hemos referido, de suerte que lo nuevo pro-
ongue realmente lo antiguo, se sume, sin destruirlas,
a las conquistas pretéritas. :

verdadera originalidad en filosofia no consis-
¢ en separarse del pasado, en desprenderse de la tra-
dicién, en elaborar un sistema que sea una proles sine
matre creata, supuesto que ello fuere factible. Cuanto

Mas Vigoroso es el laurel, tanto mas hunde y multi-
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plica sus raices en la afiosa tierra de nuestras selvas,

La tradicién, lejos de ser enemiga del progreso
y de la auténtica novedad, los h_ace posibles; sin ella la
humanidad permaneceria estacionaria entregada a un
perpetuo trabajo de Sisifo. Con su decisién habitual
y sin los matices atenuadores indispensables, Chester-
ton afirma que la independencia de la tradicién es vi-
siblemente la antitesis del progreso, “porque con el
pensamiento libre e individual el hombre comienza
por el principio y va, segin toda probabilidad, justa-
mente tan lejos como su padre antes que él. Mas si
existe efectivamente alguna cosa que se parezca al
progreso —concluye— ella implica desde luego el es-
tudio profundizado y la aceptacién por entero del pa-
sado’ 1**,

La inmévil fijeza de los fundamentos asegura las
proyecciones futuras de la fabrica, y la estabilidad de
la verdad no impide su ulterior desarrollo ni més ni
menos que la identidad de un individuo no es incom-
patible con su crecimiento.

El progreso se cumple no por alteraciones violen-
tas y de raiz, sino evolutivamente, es decir, sin des-
truccién de lo que se perfecciona, sin revolucién. En
thP caso, si la palabra revolucién sonara gratamente
a ciertos oidos, habria que distinguir las revoluciones
ﬂ{rﬂﬂadﬂrﬂs que comportan un cambio profundo por
via de destruccién o subversién radical, de las revolu-
ciones fecundas, creadoras, que entrafian también una

honda {Tllldal'fza Pero a modo de positivo desarrollo o
perfeccionamiento.

% Estas tltimas “no destruyen las ganancias adqui-
ridas por el pasado

rio. P " las confirman y salvan, al contra-
o dnr?ue €N semejante caso, para quien sabe ver mas
© 148 apariencias, la substancia misma del pasado
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se vuelve a encontrar —ayn
estado o una forma nuevos,
dicién agustiniana se halla en

valores humanos del nifio, estin en el adulto, e] cyal

no evacta sino lo que es caracteristico de la puericia

12{}" s -
como tal. .. Las revoluciones constructivas fina.

lizan un movimiento mas o me i6

’ i ! nos largo clf: progresién,
y asi, a pesar de los conflictos secundarios. suponen
como condicién misma una esencial continuidad de

vida y de actividad”.

Los espiritus subversivos, los rebeldes a la tradi-
cién no realizan las revoluciones fecundas. “Los hom-
bres déciles son los {inicos que crean”. En ellos segu-
ramente pensaba el propio autor de la revolucién co-
pernicana de la metafisica cuando se preguntaba en
su “Antropologia’ si no son “las cabezas mecanicas”,
encarriladas dentro del orden, méas bien que las inteli-
gencias revoltosas e innovadoras, las que principalmen-
te contribuyen al progreso de las artes y de las ciencias.

que mejorada— bajo un
Toda la savia de Ia tra-
Santo Tomés, todos los

TRADICION, AUTORIDAD Y FE

Nos parece estar oyendo la protesta que €0 i::e!:
tos espiritus enemigos de toda norma pmvncarar al
lectura de las péginas que se acaba cle. mnaabggn__
elogio —a nuestro juicio circunspecto, sin €

de la tradicién. 5 le-

Habemus confitentes reos. jHe 3‘31‘;“ lo 2:: ;:;:.
no siglo XX nos ofrecen con tantas Al atl:; respeto 2
cuaces del tomismo: so capa de admira '

: ideologia sl
trabajo de las pasadas generaciones, ufis ideolog
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libertad, una filosofia no racion
mente en el principio de autorida
romanos pontifices!

Los antiguos dijeron, el Estagirita lo ha ensenado,
Santo Toméas lo comenté y confirmé: la causa, por
ende, esta definitivamente resuelta.

_ Siemprf;: los esculésti::us procedieron de tal suer-
te, jurantes in verba magistri, haciendo, por ejemplo,
un dogma de cada enunciado de Aristételes. Razén so-
brada tenia Nizolius (1674) cuando les llamaba sier-
vos del tropel —servum pecus— de Aristételes. “‘La re-
gla primordial de los peripatéticos —agregaba— es so-
meterse a su autoridad, jurar por su palabra, de modo
que si €l hubiese dicho que el hombre es un asno y
gue el buey habla, necesariamente habria que acor-
dar una entera fe a esas afirmaciones” ™. Hoy es el
dictamen del Doctor Comin el que sin méas ni mas po-
ne entre ellos punto final a las cuestiones de la filo-
sofia.

Brevemente: el absoluto reinado de la autoridad
en la ciencia filoséfica.

Por cierto que no vamos a defender a esos esco
lasticos de infeliz memoria para quienes el Filéauf? era
un oraculo que no se podia contrariar sin Incurrr en
herejia; ni excusar el servilismo de aquellos Fenpai
téticos que obtuvieron del Parlamento de Luis X".
la resolucién, odiosa y ridicula a un tiempo, gue pro g
bia atacar, bajo pena de muerte, el sistema del maes
tro del Liceo.

Reconocemos también que una determi o
nera de citar a Toméas de Aquino —transcr biendo ¢ :
demasiada frecuencia textos que nada anaden a 13 “r“"
ple exposicién del hecho o de la idea— puede :ﬂ 2
falsa impresién —segtin teme Kremer —— de g

all Elﬂﬂntada Iﬂtﬂgt&- -
d, canonizada por Jos

rminada ma-
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Angel de. las_ Elscuelas es invocado como una autoridad,
en substltum:nn de las pruebas pertinentes y para su-
plir la obra irreemplazable de la reflexién o del razo-
namiento.

Quiza alguna vez hayamos nosotros mismos me-
recido ese reproche; pero no compartiremos nunca la
obsequiosa sujecién de los que —si los hay— estan
dispuestos a de antemano admitir cualquier doctrina,
no por su propia fuerza intrinseca, sino por la sola
razon de que proviene de Santo Tomas.

Ese servilismo discipular, esa rendida e incondi-
cionada adhesién, se hallan precisamente en el polo
opuesto de lo invariablemente teorizado y practicado
por el Aquinatense.

En la primera cuestién de la “Summa Theologica”
concede Santo Tomas a Boecio, que el crédito pres-
tado en determinada materia cientifica al dictamen de
una persona, exclusivamente por su mérito v fama,
constituye el mas fragil de los argumentos: locus ab
auctoritate quae fundatur super ratione humana est
infirmissimus.

La autoridad humana —agrega en uno de sus
cuodlibetos— no demuestra apodicticamente; apenas
si funda sobre la creencia la opinién forjada acerca de
una cosa: probare autem per auctoritatem, non est
demostrative probare, sed fide rei opinionem facere ™.
Ni la autoridad de todo un filésofo —dice en otra opor-
tunidad— debiera prevalecer por si sola sobre el ende-

ble razonamiento de un nifo.

La nuda autoridad del maestro —insiste con fre-
cuencia— no hara adquirir jamés al oyente la inteli-
gencia de la cuestién gue defina o determine. El dis-
cipulo retornara tan ayuno de ciencia como antes, si
se le proponen conclusiones que no estédn implicadas
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en principios eviﬂentes por ellos mismos —per se notis
—o cuya inclusién no es puesta de manifiesto: cuan-
do més habré conseguido formarse una opinién o yna
creencia, de ningin modo logrado una cientifica cer.
tidumbre ™.

Es natural que no asigne valor demostrative al
argumento de autoridad quien empieza por sentar que
la razén humana es la que dirige las investigaciones
filoséficas *°, tanto que todo cuanto se afirma sin el
apoyo de ella semeja pura ficcién **; que el dnico
criterio para discernir lo verdadero en filosofia es el
acuerdo con esa misma razon .

La inteligencia, pues, no abdica en Tomas de
Aquino ante la presién puramente externa de la auto-
ridad. Formular este reproche a quien supo, ademas,
elevarse en todo momento a una tranquila indiferen-
cia de las fuentes, seria cometer inexactitud notoria e
irritante injusticia.

Podra discutirse la autenticidad de la “Epistola
de modo studendi” '**, pero no ponerse en duda que el
Doctor Comtin habria suscripto, sin hesitar, este con-
sejo que en el citado optsculo es dado al estudiante
destinatario: Non respicias a quo, sed quod sane, Pﬂ'
moriae recommenda; lo que se diga de bueno “Thalﬂ
a tu memoria sin curarte de la persona que lo dijo, ¥2
que en un pensamiento lo que importa no es su pPro-
cedencia sino su verdad. _

_ Tanto méas una idea es precio N sdde
tillanges— tanto menos interesa saber ::le Soiie
ne . Si el honor de emitirla cupo a un insignificantc

. . . # eshima
nadie, por ingente que sea su sabldur}a, se : il
con venia para rechazarla ™; al contrario, deber pturﬂ
tarle audiencia, asi como —segtin refiere la Escr y
en la historia de Susana— los ancianos de la

sa —comenta Ser-
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ble babilénica escucharon al joven Daniel v le permi-
tieron frustrar el complot que la senil concupiscencia
de los dos jueces habia urdido contra la casta mujer
de Joaquin. A la inversa, poco ha de preocuparnos la
fama de Sécrates, mucho la verdad: De Socrate qui-
dem parum est curandum, de veritate multum.

El Espiritu, sabemos, sopla donde quiere, v la
verdad procede en iltima instancia de Dios —etiam
veritas est quoddam divinum—; la grandeza o peque-
ez del intermediario, su autoridad o su falta de pres-
tigio, deben entonces hacerse a un lado.

De manera que Santo Tomas escudrifia la verdad
entre los hombres, mas no se somete a ellos sino a la
evidencia de sus razones; recurre a los sabios no prop-
ter auctoritatem dicentium, sed propter rationem dic-
torum '*, esto es, no para cubrirse con la autoridad de
que puedan gozar, sino demandandoles la ayuda de sus
racliocinios.

Las citas, las copiosas citas que contienen las
obras del Aquinatense, no las sembré el autor para
excusarse de suministrar la justificacién rigurosa de
sus asertos: si alguien no se arredraba ante la tarea
de pensar por su cuenta y riesgo, ese era lomas de
Aquino. Pideles a ellas tan sélo, ora la confirmacion o
simple ilustracién ‘‘de tesis filos6ficas cuya demostra-
cién racional, corroborada por la experiencia, da la
tinica prueba verdadera'; ora la expresion acertada,
feliz, de un argumento convincente por si mismo.

Cuesta indudablemente a Toméas de Aquino el
conceder que Aristételes haya podido equivocarse; en
tanto que aprovecha la menor conyuntura para hallar

un sentido aceptable a sus ensefianzas y, puesto en el
trance, opta por acusar a Ibn Rochd de haber depravado
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el peripato: Non tam fuit Peripateticus, quam Peripa.
teticae philosophiae depravator 1!,

_ Sin embargo, no por eso deja de reconocer lim-
piamente los errores del Estagirita asi como las omi-
siones e msuflr,:u?nclas de su doctrina; ni le causa em-
b_:_-lr:azu el admltu: alguna vez que la explicacién del
Filésofo no es satisfactoria, o que su posicién no es ra-
zonable, o que en determinada cuestién debe ser ella
abandnnada por ]H. E]E': Piatﬁn; ni se li: ocurre que dEE-'
pués de Aristételes sea imposible todo progreso filo-
sofico 1%,

jCuan menos digna y distinta la actitud anticien-
tifica del rival arabe! Afirma Averroes que la doctrina
peripatética es la suprema verdad; que Aristételes —
milagrosa individualidad, ser més divino que humano
— descubrié y acabé todas las ciencias; de sus antece-
sores nada merece conservarse; sus sucesores en nada
le completaron ni le corrigieron. Nos incita, en conse-
cuencia, el filésofo cordobés, a que rindamos gracias a
Dios por haber suscitado un genio tan completo y con-
cedidole en propiedad el maximum de la excelencia
humana, que ningiin otro, en ninguna edad, alcanzara
jamas. Y cree que la Providencia nos envié esta inte-
ligencia tan soberana, que marca el limite de la perfec-
cién terrestre, para que aprendamos todo cuanto es

posible saber, ut sciremus quidquid potest sciri **.

Justo es hacer constar, que la franca independen-
cia con respecto a cualquier autoridad cientifica o filnﬂ
séfica, fué propugnada no sélo por Tomés de Aquino
sino también por otros escolasticos de su época o que

le precedieron. .
Gilles de Roma expresaba: no seguimos a los

filésofos salvo en cuanto hablaron conforme a razén:
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Non credimus philosophis nisi quatenus rationabiliter
locuti sunt. La autoridad es un cabestro, protestaba
Adelardo de Bath. La razén —decia Alain de Lille—
es la que tiene que dar firmeza a esta cérea nariz, sus-
ceptible de torcerse hacia diversos lados: quia auctori-
tas cereum habet nasum, i. e. in diversum potest flecti
sensum, rationibus roborandum est. Y el famoso fray
Alberto de Colonia, el dilecto maestro de Tomés, no
aceptaba la infabilidad del Estagirita y habia también
ensefiado por su parte que la verdad prevalece sobre
toda otra consideracién —veritas vincit et invalescit
super omnia—; y solidamente explicado en sus “Peri-
hermeneia” por qué el argumento de autoridad carecs
de valor apodictico: la causa eficiente, —o sea, en la
especie de que se trata, la persona que afirma una cosa
—, esta fuera de la cosa, la cual, por consiguiente, no
saca de aquella su fortaleza o! fragilidad, su verdad o
su error, sino de los fundamentos o motivos en que esa
persona se apoya ™.

El adversario de buena fe, que se rindiera ante la
evidencia de las razones arriba enunciadas y ante la
claridad terminante de los textos transcriptos o recor-
dados, no dejaria, seguramente, de interponer una l-
tima instancia:

—Acepto que el Aquinatense haya defendido la
autonomia del saber racional, y doy por sentado que
él haya escrito sus obras en consonancia con tal doc-
trina, independizando la filosofia de la autoridad de
Aristételes como de la de cualquier otro pensador o
maestro. Pero niego que en Santo Tomas la filosofia
no se confunda con la teologia; que no sea, en realidad,
sino una teologia disimulada; que no esté, en una pala-
kra, esclavizada al dogma, siendo inaceptable, por tan-
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to, para todos sin em_:elzmi&n, puesto que no todos tienen
la fe como lo admite —II Thes'., II, 2—- el propio
Apéstol de los Gentil_es: non enim omnium est fides,
Tampoco nadie me disuadira de que los tomistas con-
temporaneos no_ hayan lrEClhldD la doctrina que pro-
fesan por via de autoridad, cuando todo el mundo
sabe que el renacimiento escolastico es obra directa
de las enciclicas ¥ reiteradas exhortaciones pontifica-
les, cuando ellos mismos al festejar el cincuentenario
de la “Aeterni Patris” la han considerado como el acto
més importante del glorioso ¥ dilatado reinado de
Ledn XIII, como el mas grande de los preciosos servi-
cios que inmortalizara en la historia del catolicismo
la memoria de este gran Papa.

Y i ese adversario es —como con harta frecuen-
cia ocurre— de una consumada ignorancia en materia
religiosa, probablemente aiiadiria:

— Los tomistas de hoy lo son por obediencia al
magisterio de la Iglesia, a su ensehanza dogmatica;
por deber de catélicos, para no pecar contra la fe, para
no transgredir sus preceptos. La elaboracién doctrinal
aue ellos hacen, el aparato demostrativo que exhiben,
son humazos tras los cuales se oculta una forzada
adhesién arrancada por el mero ascendiente de la au-
toridad eclesiastica.

~ Mucho habria que decir a propésito de estas ob-
jeciones. Nos limitaremos, empero, a las explicaciones
que nos parecen mas esenciales.

: Y es la primera, que el tomismo siempre ha dis-
tinguido la filosofia de la teologia, evitando con €
mayor cuidado confundir ambas disciplinas, que no son
del mismo género: Theologia, quae ad sacram
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trinam pertinet, differt secundum genus ab illa theo-
logia quae pars philosophiae ponitur. ',

La una se funda en la luz de la fe; la otra en la
luz natural de la razén; Sicut autem sacra doctrina
fundatur super lumen fidei, ita philosophia super lu-
men naturale rationis. '*’. “La teologia tiene un ob-
jeto, una luz, un método enteramente diferentes de
los de la filosofia. Esta arraigada en la fe; argumenta
con la autoridad de la palabra divina y procede ex Cau-
sa prima; busca elucidar racionalmente su objeto, que
es lo revelado mismo y como tal” '*,

La “Summa” se inicia sentando que la teologia
es una doctrina fundada en la revelacion, una ciencia
gue reposa sobre los articulos de fe, no evidentes por
ellos mismos sino gracias a la luz divina que nos los
hace conocer; en tanto que la filosofia es puramente
el resultado de las investigaciones de la razén huma-
na, con sus principios, conclusiones y criterio de evi-
dencia independientes de la autoridad religiosa, como
en todo momento lo ha reconocido la Iglesia.

Tan independientes que, cuando en la primera
mitad del siglo XIX, Bonald y Lamennais quisieron
obligar a la razén humana que pidiese a las ensenanzas
reveladas sus principios y sus primeros motivos de cer-
teza, Gregorio XVI, lejos de aceptar para la Iglesia el
cetro de la soberania temporal de las inteligencias, re-
husando ese exceso de honor, reprobé y condené pii-
blicamente a los que por celo inconsiderado habian ofre-
cido tal homenaje de sujecién, contrario a la verdad. ™.

Hay en la realidad, creada o increada, un universo
de objetos naturalmente accesibles a las solas fuerzas
de nuestro espiritu. El saber natural ordenado a la in-
teligencia de ese universo es la filosofia, doctrina ex-
clusivamente racional elaborada por la razén y que no
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comprende en su trama nada que no sea demostrabls
o |a razén. Tomas de Aquino juzgaba precisamente a
la sabiduria filoséfica como la obra perfecta de la ra-
26n, perfectum opus rationis.

“Ia afirmacién de esta esencial naturalidad o ra-
cionalidad de la filosofia, es fundamental en Santo
Toméas. Se puede decir que, siendo éste cristiano, tal
afirmacién asume en él un valor y un alcance nuevos
relativamente a las concepciones de un Aristételes,
quien no tenia la idea de un orden de la revelacion”.

Partiendo de una distincién tan marcada entre
¢l orden natural v el orden sobrenatural, y fundando
el saber filoséfico en la evidencia experimental o in-
telectual v en la demostracién, nada mas légico que
el tomismo, en lo que formalmente le constituye como
filosofia, sea enteramente racional y escape al reproche
de “teologia disfrazada”. Si el Aquinatense en las
“Sumas” expuso su filosofia de acuerdo a un orden
teolégico, no fué —como bien observa el P. Chenu—
por posicién de principio sino por necesidad de hecho,
a causa de la naturaleza de la ensefianza que le estaba
encomendada, encontrandose por otra parte consigna-
dos los frutos de su labor filoséfica en otras obras ¥
en los comentarios sobre Aristételes. Santo Tomas,
fué un doctor cristiano, pero su filosofia es una filoso-
fia pura: afirmé su autonomia, fijé su método y enun-
cié explicitamente su plan '®.

~ "Que la filosofia tomista sea una filosofia pura
: 51“?13‘131 nada mas cierto, puesto que para todas las
cuestiones que no interesan ni directa ni indirectamen-
te la obra de la salvacién, no depende sino de la razon
pura sin tener que recurrir en ningtin sentido a las
luces de la fe... Que la filosofia tomista sea todavia
puramente filoséfica en el orden de asuntos que, acce
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sibles a la sola razén, interesan a la salvacién, es igual-
mente cierto, puesto que en ninguna de las demostra-
ciones que acerca de ellos se hace, interviene el acto de
fe ni en el comienzo ni en un instante cualquiera de
la deduccién™ ',

Se objeta que, al menos en esta Gltima clase de
problemas —ciertamente los principales—, desaparece
la independencia de la filosofia tomista, obligada a
sujetarse al dogma, a conformarse con la verdad re-
velada.

Sostenemos, por el contrario, que la filosofia to-
mista, fiel a su esencia, no depende de la fe cristiana
ni en su objeto, ni en sus principios, ni en sus méto-
dos. Ella realiza espontanea —vy no tendenciosamente
— su acuerdo con la fe, porque es verdadera y la ver-
dad no puede contradecir a la verdad. Formula, por
ejemplo, su afirmacién de que Dios existe, porque
ésta es una verdad natural, racional, demostrable ri-
gurosamente, ¥y no porque constituye un articulo de
fe.

Sin duda que, para cualquier cristiano que filoso-
fa, la revelacién ejerce cierto control en la actividad
natural de su inteligencia. La revelacién es para él la
palabra de Dios, que no puede ser errénea. Por con-
siguiente, tiene que rechazar por falsa a cualquier pro-
posicién filoséfica que esté en abierta oposicion con la
doctrina revelada. Si en los dichos de los filésofos —
escribe Santo TomAs—, se encuentra alguna cosa con-
traria a la fe, no es ella auténtica filosofia, sino mas
bien un abuso de la filosofia, provocado por la defi-
ciencia de la razén: hoc non est philosophiae, sed ma-
gis philosophiae abusus ex defectu rationis 11 Fnton-
ces cabe, —agrega—, rechazar tal error, y rechazarlo
por los principios mismos de la filosofia, demostrando,
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sea que la objecién es del todo imposible, sea que al
menos No es necesaria.

Este control indirecto ¢destruye la autonomia fi-
loséfica? ¢convierte a la filosofia en teologia? ¢intro-
duce un extrafio magisterio al lado de la razén na-
tural?

La respuesta negativa la ha fundado —en un
discurso de apertura "*— el Rector del Instituto Caté-
lico de Toulouse, con tanto donaire como exactitud,
que lo mejor que podemos hacer es sintetizar y adaptar
su argumentacion:

El cristiano que filosofa se parece al alpinista que
escala, con gufa, un nevado picacho. Pero hay dos ma-
neras de ascender con guia: la una consiste en dejarse
hizar por éste; la otra en pedirle solamente la indi-
cacién del camino para subir a la verdadera cumbre
con las propias fuerzas. En el primer caso, cuando el
guia tira fuertemente de la cuerda a que vamos atados
v nos levanta, es decir, cuando nuestras demostracio-
nes estan suspendidas de la revelacién, hacemos teolo-
gia. El cristiano que filosofa en nada suspende sus
demostraciones, de la revelacién, ni se limita a que el
guia le hice: trepa con sus propias fuerzas.

No faltan, sin embargo, quienes sostienen que
para falsear el pensamiento filos6fico basta que el guia
muestre el camino y sefiale la cima; que la revelacién
actie como norma negativa para la correccién racional
de las demostraciones,

Palmarn:.; error, puesto que el cristiano que filo-
sofa no permite que una verdad revelada se introduzca
E?a:l:la ti_::itura de su filosoffa si no ha previamente lo-

E“ © —Yy no siempre lo consigue— suministrar de
i o i ot v Al e
por aritmética un problema del cual
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conoce por adelantado la solucién gracias al &lgebra,
¢le argiiiréis que no hace aritmética?

Si me equivoco en una adicién, ¢encadena o li-
berta mi pensamiento el amigo que me pide que con-
trole mi operacién sin siquiera explicarme el error a
fin de que me aplique a descubrirlo por mi propio
juicio? @

El cristiano —dice juiciosamente Van Steenberg-
hen—, puede muy bien en el trabajo filoséfico, que es
obra de reflexién critica y metédica, dejar de lado los
datos a los cuales adhiere por la fe —del mismo modo
que debe hacer abstraccién de las opiniones y convic-
ciones del sentido comiin—, para no aplicarse sino a
los datos ofrecidos a su conocimiento natural. La fir-
meza de su fe no excluye en modo alguno la duda me-
todica y el examen critico enfocados sobre cualquier
afirmacién humana y atin sobre el valor mismo del
conocimiento como tal '*.

En tanto que cristiano, Toméas de Aquino sabe
cque Dios existe. No obstante, en la segunda cuestién
de la “Summa” se pregunta: An Deus sit? y pasa a
demostrar racionalmente que Dios existe. La verdad
revelada le indicaba hacia qué lado debia buscar, pero
no le eximia de hacer trabajar su razén con cientifico
rigor. Y si, por hipétesis, se hubiera contentado dema-
siado facilmente con una argumentacién no apodictica,
cualquier otro filésofo cristiano habria sido para con
él tanto 0 més severo que un filosofo sin religién, com-
portandose a su respecto del mismo modo que Santo
Tomés procedié con San Anselmo cuando rotunda-
mente negd todo valor a la pretendida prueba onto-
légica de la existencia divina.

Si decis que, consideradas las cosas subjetivamen-
te, le asalta al filésofo creyente la tentacién de dar a
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sus demostraciones un impulso en favor del dogma, se
os responde: el filésofo incrédulo ¢no esti tentado de
darlo en sentido inverso? “iNo hay que ceder a lag
tentaciones!” Es preciso ser de una sinceridad intran-
sigente. ¢No es ésta la primera leccién del Evangelio
v de la revelacién?

Ni teologia disfrazada, pues, ni en sus dominios
esclava la filosofia de la teologia.

A menudo suele repetirse la locucién: philosophia
ancilla theologiae, para significar que en la Escuela la
filosofia se confiesa sirvienta de la teologia, hace de-
pender lo racional de la fe, destruye su autonomia y
suprime, por consiguiente, su propia racionalidad.

Nada més inexacto.

La férmula citada tinicamente tiene su aplicacién
cuando la teologia usa de la filosofia como de un ins-
trumento de verdad para fundar sus conclusiones, no
filosoficas sino teolégicas. “‘Solamente entonces la fi-
losofia estid al servicio de la teologia: ancilla, y no
serva, porque la teologia no la utiliza sino respetando
su naturaleza: no es esclava, es una secretaria de Es-
tado”. En cambio, ‘“‘cuando la filosofia persigue su
obra propia, no es sirvienta: siendo una sabidurfa, s
libre, no se halla sometida sino a la verdad'.

Una otra explicacién que conceptuamos necesa-
ria, es la de que Roma no ha “canonizado” la filosofia
del Doctor Angélico si es que por ello ha de entenderse
Su Imposicién a todos los fieles como un dogma.

Sélo revisten el caracter de dogmas aquellas ver-
dades sobrenaturalmente reveladas que la IEIEEia, s
pone como tales a nuestra creencia, sin confundir j&
mas la palabra de Dios con la palabra del hombre, a8!
sea éste el més sabio y el méas santo.
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i La revelacién hecha por Jesiis y confiada en de
posito a la Iglesia es en ella misma —escribe D. Roland
Gosselin— independiente de toda filosofia, sin excep-
cién. “Se dirige a todos los hombres, de toda época y
de toda cultura. Les ensefia, con una autoridad decisiva,
tamquam potestatem habens, la verdad sobre Dios y
sobre el mundo. Les muestra la vida verdadera. Es
para todos la sabiduria suprema y definitiva’.

De la originalidad absoluta v sobrenatural trascen-
dencia del cristianismo, capaz por si solo de satisfacer
las mas insitas aspiraciones de la inteligencia y corazén
humanos, siguese que, ni del tomismo ni de ningtn
sistema, puede decirse que constituye una filosofia que
es forzoso adoptar para ser catdlico.

Las definiciones de la Iglesia limitanse a lo rigu-
rosamente indispensable para la defensa del dogma re-
velado; a salvo éste, deja a cada uno en el campo fi-
loséfico, en el vasto dominio librado por Dios a la sola
curiosidad inagotable de la razén humana, la libertad
v responsabilidad de sus propias opiniones. “En torno
a un punto de doctrina —decia el cardenal Ehrle en un
discurso que pronuncié el 9 de marzo de 1924 en la
Universidad Gregoriana— diversas opiniones, aun
opuestas entre ellas, pueden ser conformes a la fe;
pero sélo una puede ser verdadera en si, filoséficamen-
te”. En tal caso, pues, que los filésofos discutan entre
si sobre cual es ella, desde que no hay sino una t’ﬂl’dﬁfh
pero que discutan sin ingerencia ni fallo de la Iglesia,
desde que ningtin articulo de fe se encuentra afectado.

Por otra parte, el plano del dogma y el plano de
la filosofia son perfectamente distintos, aun en el mo-
mento mismo en gue parecen confundirse, como su-
cede cuando aquél, para traducirse de una manera :I'uaﬂ
explicita, adopta el lenguaje de ésta. Las férmulas dog-
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méticas desarrolladas en términos filos6ficos, no ava-
sallan la verdad revelada a ningft.n_sistema. Por ejem-
plo, el Concilio de Viena ha definido en 1311 que &l
alma razonable es forma del cuerpo humano per se et
essentialiter, por si ¥ esencialmente. Al pronunciarse
en tal sentido, no afirmé la unidad substancial de la
compleja naturaleza humana, como verdad filoséfica
ensenada por Santo Tomds, sino como verdad conte-
nida en la revelacién, tanto que el vocablo “forma”
de la definicién conciliar no ha de entenderse obliga-
damente en su estricto significado tomista sino en una
acepcion mas general con la que también seria com-
patible la teoria de Alberto Magno sobre el compuesto
fisico v la de Duns Scot sobre la forma de corporeidad.
Si tal ocurre con principios aislados, con mayor
razon el sistema tomista en su integridad nunca ha sido
ni sera elevado a la dignidad de dogma puesto que
abarca un buen ntimero de tesis que no tienen eviden-
temente conexién ni relacién con el depésito de las
verdades reveladas, y la Iglesia sélo puede definir como
articulo de fe lo que esté contenido, explicita o impli-
citamente, en el germen primitivo de la revelacién.

f’ueatn que por un lado se afirma la naturalidad
v rar:_mna!idacl de la filosofia, y por el otro la trascen-
de:n-:_;;a € independencia del dogma como tal frente al
tomismo y a cualquier otro sistema, ¢cuél es entonces
el a‘lcance de las apremiantes recomendaciones y apro-
Eacmne? pontificales desde Alejandro IV (1254-1261)
;;ta Pio XI2 ¢que significan esos impresionantes tes-
- ID iy EEEE!EEM a favor de Santo Tomés compilados

it 1a Voluminosa obra del P. Berthier)

tt:-mii; % Erﬁfﬂﬂnciaa de la Iglesia hacia el aristotelismo
4, significan, por lo pronto, que puede seguirse
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esa filosofia en la seguridad d_e gue no se corre _rfcagn
alguno de lesionar la fe. Es asi que la Congregacién de
los Seminarios ¥ Universidades prescribia el 7 de mar-
20 de 1916, que las 24 tesis publicadas por orden de
Pio X pocos dias antes de su muerte, y que expresan
la doctrina auténtica de Santo Tomas, deben ser pro-
puestas por los profesores eclesiasticos a sus alumnos
como normas directivas seguras: proponantur veluti
tutae normae directivae, vale decir, que pueden sos-
tenerse sin peligro para el dogma.

Més atin: en el motu- proprio “Doctoris Angelici”
del 29 de junio de 1914, ya se habia dicho por el mismo
Papa que el conjunto de principios filoséficos estable-
cidos por Tomés de Aquino, procura una ciencia de
las cosas creadas que concuerda plenamente con la
fe, quae cum Fide aptissime congruat.

Tales declaraciones, —favor senalado que la Igle-
sia jamés otorgéd en igual medida a la ensefianza
de ninguno de sus doctores—, si bien no afirman la
verdad intrinseca de las tesis aludidas, por lo menos
constituyen una garantia para el creyente que filosofa
siguiendo las huellas del Angel de las Escuelas. Ga-
rantia inestimable, dado que mediante filosofias erré-
neas y vanas sutilezas son a menudo engafados los
fieles en Cristo, como ya ocurria en tiempos del apéstol
San Pablo segn lo revela su amonestacién a los co-
losenses: Videte ne quis vos decipiat per philosophiam,
et inanem fallaciam. . .

Significan, luego, las predilecciones tomistas de
los sumos pontifices, que la Iglesia ha adoptado, para
Su uso propio, la filosofia de]l Aquinatense, juzgandola
Sa:méur instrumento para la elaboracién racional del
m“';:gmﬁtlm. para extraer de las verdades de fe las

uencias gue virtualmente contienen; para que,
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en una palabra, la fuerza conquistadora del cristianjs-
mo ejercite también una actividad intelectual de caréc-
ter cientifico asi como exalta en el hombre sus poten-
cias de la imaginacién y de la sensibilidad.

Es ella —decia Pio XI en su carta “Officiorum
Omnium”—, es ella “'la que hace de la teologia una
disciplina dotada del vigor de una ciencia realmente
digna de ese nombre”, capaz de suministrar —para
expresarlo con Benedicto XV— "‘una explicacién tan
completa como lo permite la razén humana y una vic-
toriosa defensa de la verdad divinamente revelada™.
De la filosofia de Santo Tomés utilizada por la ciencia
sagrada, procede “ese feliz encadenamiento, sin rup-
tura, de efectos y causas’’, que destacaba Sisto V, “esa
ordenacién y esa disposicién que recuerdan el desplie-
gue de tropas en formacién de batalla, esas luminosas
definiciones profundisimas por las que la luz es apar-
tada de las tinieblas y la verdad del error y son puestas
al desnudo las falsedades de los herejes, arrancada la
vestimenta de prestigios y falacias con que se cubren™.

De ahi que la Iglesia, a fin de preparar una falan-
ge de sacerdotes “'no demasiado inferiores a la grandeza
de su cargo’’, ordena que los levitas, apenas concluido
el ciclo de los estudios literarios, destinen por lo me-
nos dos anos de diligente labor a la filosofia escolas-
tica, y manda a sus profesores que la ensefien conforme
al método, doctrina y principios de Santo Tomaés ob-
servados religiosamente, ad Angelici Doctoris rationem,
doctrinam et principia, eaque sancte teneant '*°.

Sin embargo, ni la congruencia entre el aristote-
lismo tomista y la revelacién; ni la seguridad de que
él no lesiona o contraria el dogma catélico; ni su adop-
cién por la Iglesia como la filosofia intelectualista mas
adecuada para traducir satisfactoriamente ‘‘la absoluta



TRADICION, AUTORIDAD Y FE 321

reascendencia del objeto divino y la verdad constante
de la fe en medio de las variaciones subjetivas de la
:htuicién mistica’’, constituyen como es obvio una de-
mostracién racional de ese sistema. Queda a sus man-
tenedores la tarea de justificarlo filoséficamente.

La Iglesia jamés ha pretendido ganar por via de
autoridad una adhesién de carécter cientifico que sélo
puede ser conseguida por medios exclusivamente ra-
cionales, por argumentos de evidencia intrinseca. "La
misma estimacién con que honra una filosofia fundada
en el primado de la inteligencia, dice a las claras que
no teme el uso riguroso de una recta y fuerte razén’.
Las calurosas exhortaciones de sus pontifices, por mas
importante que sea su valor suasorio como argumentos
extrinsecos, no pueden servir para una demostracion
apodictica de la verdad del tomismo, ni para dispensar
a sus defensores el trabajo puramente filoséfico: ttiles
para encaminarnos hacia la luz, inhabiles por si solas
para producirla.

Ni siquiera se concibe que la Iglesia haya procura-
do imponer, invocando las verdades reveladas de que
es depositaria, una filosofia como la de Santo Tomas,
quien, cabalmente, se atuvo siempre, en tanto que fil6-
sofo, a la mera razén.

Poco importa que estas o aquellas tesis sostenidas
por Tomés de Aquino en sus ensefanzas filoséficas,
se ajusten al dogma, ya que no acude a la fe para jus-
tificarlas ni nos pide que la hagamos intervenir en la
probanza de lo que considera demostrable.

El valor puramente filoséfico del sistema tomista
¥ lo que hace de él un momento decisivo en la historia
del pensamiento humano, consiste precisamente —dice
Gilson— en que Santo Toméas no persigue realizar en
la forma menos costosa posible un arreglo superficial
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en el que tengan cabida las doctrinas mas faeiles 3
adunar con ]Ia ex}?usiciﬁl} tradicional de Ia tﬂﬂlngln; I. al
que quiere que 'la razén desarrolle sy Propio aa. il
nido en completa libertad y manifieste i“tﬂﬁrﬁmﬁnﬁ
el rigor de sus exigencias”. “Todo el secreto del tomis-
mo —anade el reputado profesor de la Sorbona— ra.
dica en ese inmenso esfuerzo de honestidad intelmuﬂ
dirigido a reconstruir la filosofia sobre un plano tal que
su acuerdo de hecho con la teologia aparezca como la
consecuencia necesaria de las exigencias de la razén
misma, y no como el resultado accidental de un simple
deseo de conciliacién’ 7,

En sintesis: tan ridicula seria la actitud fidefsta
del catélico que quisiera defender, por ejemplo, la tesis
metafisica de la distincién real entre la esencia y la
existencia, arguyendo en el debate filoséfico que, segiin
Juan XXII, la doctrina de Santo Toméas no ha podido
elaborarse sino por un verdadero milagro —doctrina
ejus non potuit esse sine miraculo—, como lo es la
actitud incomprensiva del sectario que niega personeria
a los tomistas en las controversias intelectuales por el
solo hecho de que la Iglesia ha recomendado vivamente
esa doctrina. .

La excepcién previa se explicaria si los tomistas
trajeran a colacién las exhortaciones pontificales como
teniendo el valor de una demostracién racional de la
aceptabilidad de sus proposiciones; pero si, al contra-
rio, inicamente invocan la evidencia intrinseca de
mismas, debe reconocérseles como a los demas filé-
sofos, el derecho de ser oidos, y no amﬂrda_zﬁ{' o
bajo pretexto de que han recibido sus convicciones
filoséficas por via de autoridad.

- . ndemo#
Y con lo dicho por cierto que no prete
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aconsejar al creyente en trance de iniciarse en las mas
elevadas EBP-BEu!ﬂCiGHEB, que hag'a caso omiso de las
sugestiones eclesiasticas ¥y emprenda la exploracion de
todos los sistemas como si no existiera uno dotado del
“coeficiente formidable de ser la filosofia que usa en
su propia vida intelectual el Cuerpo mistico del Cristo,
la Iglesia de la que somos miembros™.

Una tal prescindencia denotaria en él petulancia
o necedad, o ambas cosas a un tiempo.

En efecto, entre tantas doctrinas filoséficas con-
tradictorias como se le presentan ¢cual resolvera ahon-
dar el principiante?

No cabe esperar que su determinacién inicial sea
motivada s6lo por razonamientos rigurosos, por argu-
mentos intrinsecos y adecuados, pues ello importaria
asignarle una penetracién extraordinaria, verdadera-
mente “angélica’’. Lo corriente, lo humano, es que &l
principiante necesite ser orientado ¥ no que discierna
de golpe aquello que exige normalmente largas y pe-
nosas vigilias.

Y como se trata de principiante catélico, nada mas
natural y prudente que concentre sus esfuerzos en la
doctrina del filésofo al cual los sumos pontifices diri-
gen las inteligencias sedientas de verdad.

Escribe Santo Tomés en uno de sus opiisculos que
con razén se dice que el que quiere instruirse ha de
comenzar por creer a su maestro, pues no alcanzara
jamas la ciencia perfecta si no supone ciertas las en-
sefianzas que se le propone al iniciarse y cuya justifi-
cacion cientifica no puede descubrir en ese momento.
Et ideo dicitur, quod opportet addiscentem credere '

Ahora bien, ‘‘si juzgamos razonable la conducta
del alumno que acuerda su confianza a un maestro
probo y generoso y deviene su discipulo,¢como no
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estimaremos todavia mas conforme a la razén la con-
ducta del filésofo catélico (léase mejor: estudiante ca-
télico de filosofia) que se deja introducir a la Escuela
de Tomas por la mano de la Iglesia?"”’

Pero una vez dentro de esa Escuela y llegado =l
momento de filosofar, de "avanzar por si mismo a paso
de evidencia’, ha de olvidarse en absoluto de los lla-
mamientos de la Iglesia, argumentos extrinsecos in-
apropiados para una demostracién cientifica aunque
buenos para incitarnos y prepararnos a la tarea filo-
sofica, esto es, en la via ad scientiam.

Ignora los términos exactos del problema y for-
mula una acusacién del todo injustificada quien repro-
cha a los tomistas el asentar su sistema filoséfico sobre
la autoridad de Roma.

Deciamos en paginas anteriores que distinguir la
ciencia experimental de la filosofia, no es separarlas ni
importa desconocer la valiosa ayuda que esta iltima
puede recibir de la primera.

Con mayor razén se impone ahora una salvedad
semejante.

Si bien en el orden de la especificacién, o sea, con-
siderando abstractamente la naturaleza de la filosofia,
hemos afirmado que en ella misma es independiente
de la revelacién y todo lo debe a la pura razén, en el
orden del ejercicio, considerando concretamente al
hombre que filnsufa, vamos a ver la prﬂciusa coopera-
cién que éste puede recibir de la fe.

Cuando se trata no ya de la filosoffa tomada en
si misma sino de las condiciones en las que el sujeto
humano filosofa, sostenemos que en el clima cristiano,
decididamente privilegiado, la actividad filoséfica se
tonifica y facilita notablemente.
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Supuestas cundicinm;es .iguales de intﬂligenc'ia y
dedicacién, el filésofo cristiano lleva una apreciable
ventaja sobre el filésofo incrédulo, en el camino hacia
la verdad puramente natural.

Claro estd que de tales afirmaciones no podemos
dar una demostracién que conquiste el asentimiento de
quien no ha recibido la inconmensurable gracia de la
fe. Pero no nos exime de fundarlas para el creyente
en breves consideraciones que, esperamos, no dejaran
asimismo de interesar al incrédulo.

Casi no se necesita ser cristiano ni recurrir al dog-
ma del pecado original, —falta que ha vulnerado la na-
turaleza humana—, para apercibirse de la debilidad de
nuestro entendimiento en su condicion presente y para
convencerse de que, librados a nuestras exclusivas fuer-
zas, el error nos asecha a cada paso mientras inves-
tigamos los arduos problemas filoséficos.

Y cuando esos problemas son los més elevados de
la teodicea, los relativos a la Causa primera, dicenos
Santo Tomas que, con el sélo instrumento de la razén
humana, no hubiera podido adquirirse la verdadera
nocién de Dios sino apenas por muy pocos, después
de larga y laboriosa inquisicién y con mezcla de mu-
chos errores: veritas de Deo, per rationem investigata,
a paucis, et per longum tempus, et cum adjunctione
multorum errorum, homini proveniret *°,

Tan grande es esta debilitas rationis que, de acuer-
do a la ensefianza comiin de los teélogos, confirmada
por el Concilio Vaticano, la inteligencia humana, sin
un auxilio sobrenatural es incapaz de obtener, exento
de error, el conjunto de las grandes verdades de orden
natural, cada una de las cuales, tomada aisladamente,
esta sin embargo a su alcance. ™.

En sintesis: aun para alcanzar la integridad de las



326 TRADICION, AUTORIDAD Y FE

verdades supremas naturalmente cognoscibles, nuestra
razén necesita ser ayudada, desde un plano mas alto,
por la fe, que la socorre interior y exteriormente.

Internamente, por medio de refuerzos y afina-
mientos subjetivos de la actividad filoséfica. Al co-
rroborar las convicciones naturales de la razén, contri-
buye, por lo pronto, a crear un ambiente favorable para
el génesis del habitus filoséfico. Luego, una vez éste
en ejercicio, las virtudes superiores lo confortan, y el
filésofo cristiano adhiere racionalmente con mayor
fuerza a las verdades que naturalmente demuestra pero
gue al mismo tiempo forman parte de la revelacién.
Como también, “el habitus de la contemplacién de-
canta y pacifica, espiritualiza e] habitus filoséfico en su
propio orden’” ™. El cristianismo, pues, acrecienta la
vitalidad de nuestra inteligencia por una especie de
sinergia o continuidad dindmica con las luces més ele-
vadas, aparte de su eficacia incomparable para consu-
mar las miltiples purificaciones que la filosofia exige
a fin de lograr esa "‘ascesis no solamente de la razéon
sino del corazén” a que nos hemos referido en el ca-
pitulo Il al comparar con el entrenamiento del depor-
tista la severa preparacién moral del filésofo. Una vida
realmente cristiana, garantiza al que desee filosofar, la
paz interior, el amor a la verdad, la serenidad y la
sinceridad en la investigacién. “‘Por poco que él tenga
conciencia de la distincién de los métodos v de los fines
de la filosofia y de la teologia, la firmeza de su fe y la
seguridad que ésta aporta, confieren a su cientifica in-
dagacién cualidades de desinterés y de objetividad di-
ficilmente realizables para el pensador al cual la bus-
queda filoséfica debe suministrarle la solucién practica
de problemas vitales' 2,

Externamente, mediante la proposicién de objetos

e ——
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que en si pertenecen a la filosofia pero que, a pesar
de su importancia, sin el cristianismo estuvieron v esta-
rian quiza todavia olvidados o.relegados a una injusta
penumbra. Maritain cita estos ejemplos: el concepto de
creacion; la nocidén de naturaleza que, sin dejar de ser
real y consistente, no constituye un absoluto hermético
v puede, al contrario, ser perfeccionada por un orden
sobrenatural; la nocién de Dios como el Ser mismo
subsistente, afirmada en Moisés, sefialada en Arists-
teles y que los doctores cristianos extrajeron de éste
gracias al legislador de los hebreos; en el orden moral,
la nocién de pecado en el amplio significado ético de
ofensa a Dios; la nocién metafisica de persona, tan
cara al pensamiento moderno y que probablemente hu-
biera continuado casi ausente, como en la filosofia an-
tigua, sin la reflexién teolégica sobre los dogmas de la
Trinidad y de la Encarnacién.

Externamente también, por la confirmacién de
ciertas verdades racionales, la correccién de errores
¢ indicacién del sendero correcto en esa misién de guia
de la cual ya algo dijimos. Si lo que la fe propone con-
cuerda substancialmente con lo que la razén demues-
tra, e] filésofo cristiano aprecia esa coincidencia como
una especie de corroboracién divina del resultado de
su obra puramente racional. En tanto que, todo des-
acuerdo substancial es el signo de un error en el orden
filoséfico, una admonicién para reconsiderar el proble-
ma, actuando asi la revelacién como utilisima norma
negativa, como principio regulador extrinseco que con-
trola desde afuera las conclusiones racionales de la fi-
losoffa sin inmiscuirse en los procedimientos y en el
trabajo de ésta, sin que el dogma sirva de premisa en
la deduccién ni sea jamas invocado como prueba.

Por todos estos titulos —resumiremos con Ma-
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ritain— es menester decir que la fe conduce u orienta
a la filosofia, veluti stella rectrix, sin lesionar por eso
su autonomia, puesto que, siempre segun sus leyes y
principios propios y en virtud de los solos criterios ra-
cionales, juzga el filésofo de todas las cosas.

Agreguemos, para concluir, que asi como llega
un momento en que las ciencias experimentales provo-
can el deseo de la filosofia y aspiran suspenderse a este
saber superior, asi también llega un instante en que el
filésofo tiene lealmente que admitir que, si quiere co-
nocer el verdadero secreto y significado tltimo de su
destino y del universo, no le bastan las fuerzas exclu-
sivas de su razén por méas extraordinarias que sean.

Es que la naturaleza, lejos de ser una realidad
irremediablemente cerrada, esta abierta al infinito: “en
el mapa filoséfico del Universo hay lugar para una
terra incognita, o mas exactamente incognoscible por
los medios habituales, vacio predestinado que sélo pue-
de colmar la existencia de un orden sobrenatural y su
revelacién’.

Es que hemos sido llamados a una vocacién so-
brenatural y, el hombre, en su estado que no es el de
pura naturaleza, caido pero redimido, hallase destinado
—como se lee desde la primera pagina de la “Suma
Teulugma"—_ a llegar a Dios como a una meta que so-
brepasa al alcance de su razon: quia homo ordinatur
- D..m‘ ad quelmdam finem qui comprensionem excedit,
segln el Apu?tul deciales a los Corintios —I, I, 9—
¢% Fonsonancia con el profeta Isafas: “Ni ojo vié, ni
E::; t?:‘i?; {T;!inlsam a hombre por pensamiento cuél'ﬁ!

98 preparadas para aquellos que le aman"’.

La vida, “que une lo que en las escuelas se sepa-
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ra'', reclama un sistema completo que sea el del hom-
bre ordenado de hecho a una visién absoluta de Dios
y de todo el universo en Dios. Se necesita, entonces,
certezas de una otra indole, ¥ no puede ser suficiente,
ni proporcionar la explicacién suprema, una filosofia
separada en la que el orden natural no se apoye en el
orden sobrenatural del que depende como de su origen
y de su fin. Se necesita, en una palabra, que la reve-
lacién venga a completar las conclusiones de la verda-
dera filosofia, del mismo modo que la gracia no supri-
me sino completa y perfecciona a la naturaleza.

HOMO OMNIUM HORARUM

Al cabo de las diversas exploraciones relacionadas
con el tema central, podemos ya dar término a nues-
tro ensayo puntualizando la posicién del tomista del
siglo XX frente al problema del progreso y de la
criginalidad en filosofia.

Los auténticos tomistas del tiempo presente, un
Maritain, un Sertillanges, un Gemelli, por ejemplo,
protestan contra los que acuerdan al tomismo un in-
terés puramente histérico; contra los que, si bien es-
tarian dispuestos quizds a reconocer que el Aquina-
tense constituye la expresién mas elevada de la filosofia
antigua en el momento de su méximo esplendor, se
apresuran a aiiadir que esa filosoffa ha sido defini-
tivamente superada y carece en absoluto de eficacia
para ejercer la menor influencia sobre la cultura y el
Pensamiento contemporaneos.

Protestan contra los que niegan vitalidad al aris-
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totelismo tomista y desconocen, por ende, a esta “fan.
tasia arqueolégica’’ —como la califican— toda capa-
cidad de asimilacién y progreso, mientras afirman que
la vida esta en las nuevas concepciones, en los nueves
sistemas pletéricos de juvenil ardor. Contra los que
piensan que la metafisica del ser es "un cadéver que se
descompone en el silencio umbroso de los claustros y
de los ambientes eclesiasticos, en tanto que fuera, bajo
el sol franco, crecen, se afirman y se desarrollan la
especulacién y la vida modernas”. Contra los que mi-
1an con olimpico desprecio a los actuales discipulos de
Santo Tomas juzgandoles asi como “salios plafientes
en rededor de un glorioso monumento flnebre”, cuan-
do no cerebros absurdos, anacrénicos, fosilizados, re-
petidores mecanicos de férmulas ahora vacias de subs-
tancia.

Protestan, en fin, contra los que les reprochan d=
retornar lisa y llanamente a la vilipendiada Edad Media,
de cristalizarse en un pasado remotisimo.

Sostienen, en cambio, con Silvestre de Ferrara,
que efectivamente Sanctus Thomas est homo omnium
horarum, vale decir, que Tomés de Aquino no es el
hombre de una generacién o de una sola centuria, sino
de todas las épocas; que su tiempo, “es el tiempo del
espiritu, que domina los siglos”, Y hasta agregan que,
la edad contemporénea en especial ha menester de €l
para restaurar el orden intelectual, resultando, por con-
siguiente el més actual de todos los pensadores”.

Con Leén XIII afirman que su doctrina, estando
fnrmgda Yy como armada de principios de una gran
amplitud de aplicacién, responde a las necesidades de
todos los momentos y es soberanamente eficaz para
vencer los errores sin cesar renacientes, poseyendo 80-
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bre todo una virtud singular para curar los males que
ahora nos afligen.

Sostienen por tanto que, muy lejos de poder ser
parangonada con una 'pobre momia egipcia, desente-
rrada por una enciclica papal y expuesta en monaste-
rios y seminarios diocesanos a la admiracién de endu-
recidos obscurantistas”, la doctrina tomista, por su
perfecta docilidad en la sujecién a lo real, “‘por su uni-
versalidad misma, desborda infinitamente, en el pasado
como en el futuro, la estrechez del momento presente;
se opone a los sistemas modernos, no como lo preté-
rito a lo actualmente dado, sino como lo eviterno a lo
momentaneo. Antidomerna contra los errores de hoy,
ultramoderna para todas las verdades encerradas en el
manana .

Reconocen que, estrictamente, el pasado no se re-
pite nunca. No ignoran que el curso del tiempo es irre-
versible, ni se les oculta de la Edad Media los aspectos
negativos y en verdad tenebrosos que el propio Ber-
diaeff ' enumera. Si vuelven sus ojos al siglo de San
Luis, es pues, inicamente, para reanudar contacto con
el alma generosa y orientada hacia lo trascendente, que
vivificaba la cultura del Medio Evo, es tan sélo para
preparar la conquista espirituzl del porvenir.

La meta de sus afanes no es la imposible restau-
racién de una edad concluida, sino “‘ver restituir en
un mundo nuevo, y para informar una materia nueva,
los principios espirituales y las normas eternas de los
que la civilizacién medieval no nos presenta, en sus
mejores perfodos, sino una realizacién historica par-
ticular, superior en calidad malgrado sus enormes de-
ficiencias pero definitivamente pasada’’.

Por eso rehusamos —dicen— ‘‘el nombre de
neo tomistas, que podria hacer creer que deseamos
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restaurar ruinas, acomodandolas, mas o menos feliz-
mente, a las exigencias de la época; nos declaramos
simplemente tomistas para aseverar la continuidad vi-
viente de la philosophia perennis; y porque esta filo-
soffa no es para nosotros una especie de inclusién
medioeval provocada como una esclerosis en la edad
presente, sino algo actual y activo que prolonga el
pasado pero que surge naturalmente de la meditacién
del presente, reclamandonos que bajo una luz supe-
rior al tiempo pensemos de nuevo, como hombres de
hoy, los problemas de nuestros dias’.

Si declaran que la filosofia de Santo Tomés ss
de todas las horas, por su sintesis profunda, su subs-
tancia y sus principios, ddnse cuenta también de que,
para ejercer influencia sobre los hombres de hoy, tiene
Ggue cumplir con el “deber de actualidad temporal”
por su aplicacién a lo real, por el uso que de ella se
hace y atin por la propia técnica expositiva,

Sin alterarse en su esencia, el tomismo debe pro-
curar existir bajo un estado perfectamente contem-
poraneo. La historia crea, —en particular como con-
secuencia del desarrollo de las ciencias positivas—,
condiciones de existencia y de ejercicio constantemen-
te nuevas, un estado siempre renovado para la filo-
soffa, estado que no se puede rechazar so pena de
momificarse.

En el transcurso de las edades, los puntos de vis-
ta suelen modificarse, y variar las preocupaciones do-
minantes como los ataques del error. Surgen asi difi-
cultades nuevas, miidase la fisonomia de problemas
eternos que, en sus nuevas determinaciones, se plan-
tean bajo el aspecto de cuestiones actuales, palpitan-
tes. Los verdaderos discipulos de Toméas de Aquino no
descuidan el estudio de esos problemas nuevos, o re-
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novados, y les buscan la solucién exacta inspirandose
en la sabiduria del maestro.

Claro estd que desentranar la ansiada respuesta
supone, no una investigacién puramente mecénica,
una mera revisacion prolija de indices y concordan-
cias, sino un trabajo perspicaz y razonado, un esfuer-
zo espiritual realmente descubridor, ya que los prin-
cipios tomistas sélo pueden contenerla casi siempre
en forma implicita y virtual, cuando se trata de las
cuestiones que constituyen el destino de cada gene-
racion.

Ortega y Gasset se equivoca, pues, de medio a
medio, cuando por falta de informacién y de haber
hecho la experiencia de abordar a la luz de Santo To-
méas cualquier tema de nuestro tiempo, decide en jui-
cio sumario v no fundado que el tomismo es uno de
esos especificos ‘que inventan los hombres para no
trabajar’’, y aconseja apartarse ‘‘cortésmente, pero un
poco aburridos, de las personas que lo proponen con
gesto farmacéutico’ ™.

En la tarea ““de mantener al dia una doctrina per-
durable”, de repensar el tomismo en funcién de las
necesidades contemporaneas, de las exigencias de
nuestro siglo, queda ancho campo para una labor sa-
namente original.

Es lo que cabe afirmar también cuanto a la téc-
nica expositiva, al aparato dialéctico que ha grabado
en la expresién del pensamiento tomista —dotado és-
te de valor permanente— “los modos contingentes
del tiempo, hasta sus procedimientos y sus rutinas es-
colares”, a veces no desprovistos de artificio. Como
nos hemos alejado bastante de esos procedimientos,
como la forma y ordenacién exterior de la especula-
ci6n medieval nos son demasiado extrafnas, fuerza es
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exponer nuevamente las verdades inmutables, dindo-
les el ropaje adecuado al momento histérico en que
vivimos: non nova, sed nove. Quien rige hoy la pre-
clara orden dominicana ha escrito que, si Santo Tomas
viviera en nuestros dias, expresaria de otro modo las
mismas cosas esenciales, modificaria sin duda el esti-
lo de su edificio doctrinal adaptandolo mejor a las con-

diciones modernas '™,

Las excelencias de la doctrina de Santo Tomas,
no condenan, pues, a sus actuales propugnadores, a
“un lazareto de pereza” ni les cierran los horizontes
del pensamiento: ellos saben que les incumbe conti-
nuar al Doctor Angélico, desde que la historia de la
filosofia y el brotar o el resurgir de los problemas no
se ha detenido en él ni en el siglo XIIL.

Jamés se les ocurrié6 a los auténticos tomistas
creer que su sistema fuese algo completamente aca-
bado, rigido, inmévil, la Gltima palabra de la sabidu-
ria humana hasta el fin de los siglos, incapaz por tan-
to del menor perfeccionamiento o desarrollo, y que
bastaria con ir transmitiendo tal cual a las nuevas
generaciones. Si en alguna ocasién han repetido aque-
llo del jesuita Labbe: Neque aliud superest nisi lumen
gloriae, post Summam Thomae ***, no ha sido cierta-
mente para significar que la inteligencia del hombre
terminé su misién al levantar ese monumento mas
duradero que el bronce, empleando el simil horaciano.

Una doctrina viviente —y el tomismo ha demos-
trado plenamente que lo es— no cesa nunca de cre-
cer. Santo Tomas es el hombre de todos los tiempos;
no, sin embargo, porque no haya dejado problema
por resolver ni verdad sin elucidar. Es el filésofo de
todas las horas porque nos ha legado en el sistema
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méas coherente, més virilmente intelectual —como di-
ce Maritain— los principios formales ciertos que per-
miten, atravesando la realidad en todas direcciones,
acoger y salvar cualquier nueva adquisicién del espi-
ritu. Todo cuanto, por ejemplo, ha pensado de ver-
dadero el genio de un Pascal, la noble inteligencia de
un Newman, el poderoso espiritu de un Blondel”, tie-
ne en la sintesis tomista su glorioso puesto, y a ella
tiende como a su lugar natural” '*.

Qué senal mas sugeridora de la verdad y peren-
nidad del tomismo que su aptitud para integrar cuanto
hay de positivo en los sistemas filosoficos que dima-
nan de principios diferentes?

No sélo las verdades parciales de otras filosofias
estan llamadas a ser integradas por la dominadora for-
ma animatriz del tomismo. Sabemos, en efecto, dis-
cernir en ellas ciertos propédsitos bien orientados pero
no logrados: ciertas aspiraciones correctamente defi-
nidas pero torcidamente satisfechas; ciertos desarro-
llos inadmisibles alli donde se verifican pero exactos
sl se transponen al dominio que realmente les corres-
ponde. Todas esas tentativas frustradas de conquis-
tar la verdad también tienen en el maravilloso equi-
librio del sistema de Toméas de Aquino la posibilidad,
mejor dicho la seguridad, de una realizacién acertada,
feliz.

Asi ocurre con el designio primordial del idea-
lismo moderno preocupado en destacar el papel acti-
vo de la inteligencia y su espontaneidad en el acto
del conocimiento, como la interioridad de éste; todo
lo cual tiene perfecta cabida en el tomismo, pero sin
destruir la objetividad del conocer, actividad esencial-
mente vital e inmanente de nuestro espintu.

Asi también con la teoria positivista del valor
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racional de la experiencia, que no puede encontrar obs-
taculo en una filosofia donde, como tantas veces lo
hemos repetido, se hace descansar toda la ciencia hu-
mana sobre una base experimental, suministrada por
los sentidos, sin que por ello sea menester negar, a
lo Comte, la existencia de las realidades espirituales
y la posibilidad de un conocimiento analégico —im-
perfecto, sin duda, pero cierto y fecundo— de las
mismas.

Asi sucede igualmente con las nobles aspiracio-
nes de la filosofia de Bergson tendientes a salvar las
murallas de la asfixiante carcel materialista y a faci-
litar la reconstitucién de la metafisica; con los presen-
timientos y vistas fundamentalmente justos, con las
direcciones saludables contenidas, no en el bergsonis-
mo real o de hecho, sino en las inclinaciones espiritua-
les del bergsonismo de intencién.

Si alguna vez se procurase aislar y liberar dicho
bergsonismo de intencién, todo hace presuponer que,
"pasando al acto, iria —segiin escribe Maritain— a
entregar y subordinar sus potencias a la gran sabidu-
ria de Tomés de Aquino”. El movimiento universal
reducido a sus debidos limites, significarfa lo que la
proposicién tomista segiin la cual el ser es dinamogé-
nico; la duracién, eje de la filosofia del devenir, se
explicaria nada mas que como el paso del ser en po-
tencia al ser en acto; transferidos a la ‘percepcién
intelectual propiamente dicha —que tiene lugar me-

diante la aha:cr;f\ccirin ¥ cuyo ﬂhjﬁt{} es el ser— ciertos
valores y privilegios atribuidos a la “intuicién”, “Ila

critica bergsoniana de la inteligencia se encontraria
automaticamente rectificada,

y en lugar de destruir
riuestra facultad natural de alcanzar Ia verdad, no ata-

caria sino a un uso vicioso de ella” 1%, Etc.
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Es, pues, de lo més injustificado el reproche de
Parodi cuando refiriéndose a Maritain escribe gue una
de sus obras produce el efecto de que, “en posesién
secularmente de la verdad, la filosofia catélica no tie-
ne que preocuparse de seguir la evolucién del pensa-
miento moderno, pudiendo sin inquietud permanecer
extrana a todas las ideas de nuestro tiempo™ **,

La filosofia “'catélica™ proclama al contrario, por
boca de su genial restaurador, que es preciso recibir
de buen grado y con reconocimiento todo cuanto fué
sabiamente dicho, toda invencién feliz, todo descu-
brimiento util de cualquier parte que ellos vengan '*;
y se propone firmemente realizar en nuestros dias
lo que no hubiera dejado de hacer Tomas de Aquino:
él, que pidi6é su aporte directo o indirecto para la sa-
grada causa comun de la verdad a todos los antece-
sores y contemporaneos gue conocia, ¢acaso habria
pasado sordo, ciego vy desaprovechado junto a un Des-
cartes, a un Spinoza, a un Leibniz, a un Kant, a un
Comte, a un Bergson y tantos otros?

Jacques Maritain, como todo verdadero discipu-
lo del Doctor Universal, entiende igualmente que la
doctrina tomista, lejos de aislarse del pensamiento
moderno, reclama estar con él en un contacto estrecho
y perpetuamente asimilador; piensa que, habiendo el
tomismo ayunado durante tres siglos, razonable es que
se desquite con los sabrosos manjares que ha de ser-
virle la filosofia contemporanea.

Los tomistas auténticos consideran apto a su sis-
tema para acoger todos los acrecentamientos en acto
o virtuales de la filosofia; estiman que todo cuanto
"se rehusara a integrar (augere, no addere), correria
el riesgo de volverse contra él”" %,
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Hemos recurrido a la metéfora de la nutricién
asimilatriz; hemos dicho acrecentamiento, integracién,
aumento; no adicién, afiadidura o agregado. El diccio-
nario podra dar como sindénimos a esos términos en su
acepcién corriente. Pero lo cierto es que, al emplear
unos y no otros, hemos querido establecer una distin-
cién que es capital.

Addere traduce mas adecuadamente la idea del
crecimiento de un ser inorgénico. Los minerales, en
efecto, crecen por yuxtaposicion, esto es, por adicién
¢ superposicién exterior de nuevas capas; de una ma-
nera pasiva, determinada tinicamente por circunstan-
cias que les son extrinsecas.

Addere nos sugiere un cémodo pero inaceptable
método ecléctico: yuxtaponer al tomismo, agregarle
materialmente, sin refundicién, las tesis conciliables
tomadas a los sistemas filoséficos modernos, a fin de
confirmar o enriquecer exteriormente las antiguas.
dere nos conduce al desacreditado sincretismo: reu-
nién facticia, acercamiento forzado, aglomeracién he-
terogénea de ideas de origen dispar.

Addere es lo que hacian los concordistas del siglo
pasado cuando olvidando que el designio de los auto-
res inspirados no fué ensefiarnos las cosas de la natu-

raleza ¥ que el primer capitulo del Génesis carece de
toda pretensién cientifica, se esforzaban por unir a
toda costa al relato mosaico los descubrimientos efec-
tivos —y a veces las meras hipétesis— de la geologia
y de la paleontologia, encontrando, verbigracia, la ne-
b“_l“ﬂ primitiva en el caos biblico y las huellas de las
seis grandes jornadas de la Creacién en las otras tan-

tas capas terrestres distinguidas por Cuvier en su “Dis-
cours sur les révolutions du globe”.

Augere, en cambio, denota mejor el crecimiento
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de un ser organico, por intususcepcién vital, modo
esencialmente activo.

La augmentatio en la doctrina escolastica presu-
pone la nutricién, y ésta se define como la operacién
por la cual el cuerpo vivo absorbe y asimila elementos
extrafios convirtiéndolos en su propia substancia: con-
versio alimenti intussucepti in substantiam aliti.

El ser organico que se nutre se halla en actividad:
comienza por realizar la seleccién teleolégica del ali-
mento; lo transmuta luego y después lo conduce a sus
diversos tejidos; por tltimo, lo asimila. En virtud de
la asimilacién, el alimento es transformado ‘“‘en ele-
mentos vivientes de un tipo determinado y conforme
a la naturaleza del ser que se nutre”.

Merced a un proceso semejante de intelectual in-
tususcepcién ha de desarrollarse el tomismo, asimilan-
do los nuevos materiales, imponiéndoles su forma es-
pecificadora y convirtiéndoles en partes vivientes del
armonico e indestructible sistema.

La maés sensata, la mejor solucién del problema:
acrecentar y perfeccionar con las nuevas cosas la an-
tigua sapiencia, se halla, pues, condensada en la cono-
cida férmula de la enciclica ““Aeterni Patris” de Leén
Alll: Vetera novis augere et perficere.

VERITATIS UNICE AMATOR

Refiere el Predicador napolitano Fray Guillermo
de Tocceo, que el Doctor Angélico en la simplicidad dv?
su corazén habria dicho: “Gracias a Dios, nunca mi
ciencia, mi catedra de Maestro, ni acto alguno escolar
Ine provocaron un movimiento de vanagloria que so-
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levantase mi alma del asiento de la humildad; y si
alguna primera manifestacion se prndpjn, me bastd
para reprimirla un juicio de ésta, inmediatamente pos-
terior ™.

Y Pio XI, ensalzando en el dux studiorum esa
virtud fundamental, encuentra de ella una ilustracién
admirable en el hecho de que Tomas empleé todas las
fuerzas de su divino ingenio para el triunfo y difusién
de la verdad, sin buscar para nada su propia gloria.
Asi, mientras los filésofos se constituyen por lo gene-
ral en servidores de su celebridad, éste procura, al trans-
mitir la doctrina, obscurecerse completamente a fin
de que sélo resplandezca la luz de la verdad **.

LLa contraposicién del Pontifice, —por un lado,
fildsofos esclavos del brillo de su nombre; humilde y
exclusivo amador de la verdad, por el otro—, nos ha
hecho pensar que no estarian de mas en nuestro en-
sayo unas paginas finales en las que nos aplicAramos
a descubrir las secretas conexiones que puedan existir
entre la neolatria, entre el culto de la originalidad y
las disposiciones morales con que se aborda el trabajo
filosético.

Pero, ¢qué tiene que ver con nuestro tema la
mayor o menor elacién, soberbia o vanidad —esa afe:
minacién del orgullo, como la llama Balmes— de los
filésofos? ¢Por ventura el entendimiento estd some-
tido al imperio de las virtudes morales? ¢Acaso no
leemos en la misma “Suma Teolégica” que cognitio
non pertinet ad virtutes morales?

Algo debe tener que ver, sin embargo, cuando la
experiencia del hijo de Sirach habla ya de la culpable
presuncién que a muchos derriba de su juicio '*; cuan-
do Gregorio el Grande vitupera la hinchazén que en-
tenebrece el espiritu y cierra el paso a la verdad '";

— e i
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cuando Agustin, que confiesa haber excitado su en-
greimiento con la lectura de los filésofos platénicos v
haber buscado la vanagloria en todo, —en los aplausos
del teatro como en los certamenes pnéticns, en las na-
derias de los espectaculos como en las disputas agona-
les, y hasta en el desenfreno de la libidine **—, declara
mas tarde en su retiro de neéfito, que el gran obstaculo
a la sabiduria, vehementissime formidandus, cautissi-
meque vitandus, es el orgullo, superbum studium ina-
nissimo gloriae. En su optsculo sobre la vida feliz, el
solitario de Cassisiaco describe simbélicamente a la
vanagloria, bajo la apariencia de una montafia situada
en la entrada del puerto de la sabiduria: temible difi-
cultad para los que a él se aproximan, seduccién no
menos peligrosa para los que ya penetraron.

Es que, en efecto, la soberbia impide de un modo
indirecto el conocimiento especulativo de la verdad,
seglin lo expone Santo Tomas.

Por lo pronto, si todos los vicios huyen de Dios,
¢6lo la soberbia a Dios se opone, de manera que el or-
gulloso no sujeta su entendimiento a la fuente de toda
verdad; a Aquél que se resiste a los soberbios y da su
gracia a los humildes; a Aquél que encubre las cosas
a los que se tienen a si mismos por sabios y prudentes,
v las revela a los pequefiuelos.

Tampoco el orgulloso se digna aprender de los
hombres, menospreciado el consejo del “Eclesiastico”:
“Hijo, si inclinares tu oido, (a saber, oyendo humil-
demente), recibiras la ensefianza, y serés sabio si amas
el escuchar”, Y se explica: hay més gloria, mayor ex-
celencia, en conquistar un bien por si mismo, que en
aceptar su posesién de un otro. Ciertamente que no se
equivoca el agrio sefior de La Rochefoucauld al apun-
tar en sus pesimistas “Sentences et maximes morales”,
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que el orgullo no quiere deber; v que es a anudu por
orgullo més que por falta de 'Iuces que se chsr:u'te con
porfia las opiniones mas seguidas: l_lenns_ !na primeros
lugares en el buen partido, falta resignacion para ocu-
par los restantes.

El orgullo tiende a satisfacer desmedidamente la
aspiracién de superioridad, el mas profundo de los hu-
manos deseos, tan hondo que suele ponerse al instinto
de superacién y predominio por encima del propio ins-
tinto de conservacién; v puesto que la eminencia pa-
rece procurada ante todo por la gloria, desde que ella
es como el indice revelador de los bienes poseidos o
que se presume poseidos, el soberbio se desvive por esa
exteriorizacién de la excelencia. Un efecto del orgullo
es, por tanto, la inanis gloria, desear la gloria desorde-
nadamente.

Pues bien, el hombre puede perseguir la manifes-
tacion de su personal excelencia, sea por la jactancia,
sea excitando el asombro mediante lo que el Aquina-
tense llama la afectacién de las novedades —praesump-
tio novitatum— y que substancialmente no es otra
cosa que lo que hemos venido denominando neolatria.

Aserciones inauditas héllanse en filosoffa que pa-
recen nacidas del sélo propésito de asombrar, escribia
Ollé-Laprune ' en una pagina que por su pertinencia
vamos a trasladar: "“Causar asombro, es decir, tras-
tornar los antiguos cartabones, desconcertar las espe-
ras, confundir a los espiritus rutinarios. Por otra parte,
escapar a t-:-.da‘ comparacion, tener el mérito v el honor
del dEﬂﬂubrlml?ntu‘ Pensad bien en ello, jqué placer!
Y ver a los mejores ingenios inquietarse, sobresaltarse,

?;in?;iz; é};?:::' T"'-I:fdﬂ: provocar una e.?:pecie de tumur]*
una patente d ¢!No es registrar a los ojos de lPs demas

k ¢ de ornginalidad? ¢No es proporcionarse a



VERITATIS UNICE AMATOR 843

sf mismo la dulce y lisonjera ilusién de que se es una
inteligencia superior? Separadamente y ftinico, se es
grande, sin duda. Permaneciendo dentro de los limites
del buen sentido, se tropezaba con el cruel “todo esti
dicho”. Rebaséndolos, se ha encontrado el medio de
decir, o de parecer decir, lo que nadie habia expuesto
todavia.

Si objetdis que ningin filésofo puede practicar
con deliberada intencién esta teoria del asombro ni
dar cabida en su &nimo a la poco viril praesumptio no-
vitatum, os responderé —y permitidme que cite otra
vez al Duque de La Rochefoucauld— que ‘el amor
propio es mas habil que el mas habil hombre del mun-
do”; que le sobran recursos para conseguir subrepti-
ciamente lo que repugnaria en forma leal y abierta.

Ollé-Laprune se plantea también la objecién y
muestra como el ansia oculta de distinguirse inspira y
sostiene razonamientos justificativos, incitando, poco
a poco, a osar: la rutina es perniciosa; el espiritu se
gasta en repetir férmulas vacias; es preciso renovar las
cuestiones, alentarse, reflexionar a su manera; lo que
asusta o intimida hoy —segtin se ha visto en numero-
sos casos— resultard alglin dia simple, inocente, vul-
gar; etc. De suerte que, ‘'si el pecado grosero espanta,
la tentacién sutil y delicada se insintia desapercibida-
mente. El deseo de exponer algo nuevo, se substituye
con suavidad al amor de lo verdadero, no sin dejar
creer que la verdad es eso mismo, un nuevo modo de
pensar o de decir’’.

Ya en esa pendiente, el orgulloso es fascinado por
el prestigio de las teorias desconcertantes y demoledo-
ras; y cree alcanzar la originalidad, barajando meras
paradojas. Lo que él llama idea novedosa, original, no
es por lo comiin, sino férmula capciosa que, valiéndose
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de una pequeia dosis de verdad, hace espejear un error
que asombra y encandila. Con respecto a tal originali-
dad de mala ley, Saint-Simon ha pedido bien decir que
el perseguirla es una sefial casi infalible de estrechez
de genio.

El orgulloso, en una palabra, no ve las cosas como
son sino como le conviene que ellas sean para su gloria
personal, y subordina el fin objetivo de la ciencia al
lucimiento personal, al culto del yo, cometiendo —
segiin la expresiéon de Santo Toméas— un verdadero
adulterio espiritual.

Todo lo supedita a ese fin subjetivo. De ahi que
muestra incontenible malevolencia para con el trabajo
de los demés, desprecia al pasado y procede como un
vandalo en el campo del pensamiento; violenta a la
verdad con la ridicula pretensién de que se le parezea
y cualquier particula de ella que consigue aprehender
se la apropia celosamente, temeroso de que alguien le
robe el fruto de sus esfuerzos; vuelve las controversias
obstinadas, ruidosas e infitiles, al importarsele ante to-
do, no el triunfo de la razén, sino doblegar y oprimir
al adversario; y logra tinicamente en el mejor de los
casos —justo castigo de su pecado— una originalidad
hueca, insincera, que ni edifica ni funda, “‘que se eva-
pora en efimeros e innumerables recomenzamientos’ .

Y si pasamos del conocimiento especulativo de la
verdad a su conocimiento afectivo, la soberbia impide
directamente amar la verdad, gustar sus frutos y apro-
vecharla para nuestro perfeccionamiento. En efecto,
dﬂ!ﬂ‘téndﬂ‘sﬂ 1“*? presuntuosos en su propia excelencia,
miran con fastidio la excelencia de la verdad, quia su-

perbi, dum delectantur in propria : en-
Hom vecktatis fastilor s m}f’ pria excellentia, excell
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La humildad —exclama el ebispo de Hipona— es
la pureza del espiritu, asi como la castidad es la hu-
mildad de la carne.

Respiremos ahora en la atmésfera incontaminada
de esa virtud desconocida por los paganos, omitida
por el Estagirita y venida tan a menos en los tiempos
de hoy, pero de la que dicen las Escrituras: “La sa-
biduria estd con los humildes.

Verifiquemos las consecuencias benéficas de la
actitud moral opuesta, en la que se sujeta enteramente
el yo al fin objetivo de la ciencia, en la que se subor-
dinan todos los intereses personales, secundarios y ac-
cidentales, al interés esencial y exclusivo de la verdad.

Quien se encuentra animado por una tal disposi-
cién interior, desde luego pide a Dios la ciencia, quia
Dominus dat sapientiam.

La pide, después, a los hombres, a sus antecesores
como a sus contemporaneos. No se avergiienza de re-
currir a los deméas porque la limosna de la verdad nunca
rebaja y porque el mayor de los absurdos es creer que
la filosofia pueda brotar de una inteligencia aislada a
la manera en que Minerva sali6 armada de punta en
blanco del cerebro de Jipiter. Procura, al contrario,
conservar todo el patrimonio cientifico humano, para
acrecentarlo y perfeccionarlo; recoge, a tal fin, con
solicitud, asiduidad y respeto, las opiniones ajenas, sin
descuidarlas por ignavia ni desdefiarlas por soberbia.

Y al prescindir en absoluto de si mismo para no
cuidar sino de la gran causa a que se ha consagrado,
consigue la suprema sinceridad, la méaxima objetividad
en los juicios que ningin menguado propésito viene a
empafiar. Ni deseo de asombrar ni prurito de atraer
sobre su persona la admirada atencién del préjimo;
nada de envidia ni de apropiacién celosa de lo que es
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un bien comiin; en las discusiones, caridad de hermang
y no fiero orgullo de vencedor; lejos, pero muy lejos
la obsesién enfermiza de una originalidad a toda costa
que le envuelva con las fréagiles apariencias de un des-
tino excepcional y brillante. . .

En sus elevadas especulaciones Tomas de Aquino
se aplica a la obra en forma que resulta el inigualado
modelo de esta noble actitud moral.

Es tanta su modestia —escribe Balmes— “que no
recuerda un solo hecho de su vida privada ni piblica:
alli no se oye méas que la palabra de la inteligencia que
va desenvolviendo sosegadamente sus tesoros; pero
el hombre, con sus glorias, con sus adversidades, con
sus trabajos y todas esas vanidades con que nos fatigan
generalmente otros escritores, todo esto alli desaparece,
nada se ve' .

Su originalidad —dice Maritain— consiste en ha-
cerse ensefiar por todos: no solamente es el discipulo
de la Sabiduria increada, de la sabiduria de los santos
y de la sabiduria de los filésofos; es el discipulo del
género humano. Su biégrafo Tocco nos le muestra en
Colonia, escuchando y agradeciendo con profunda sen-
cillez la repeticién que un camarada poco aventajado
le hacfa de una leccién de Alberto Magno destinada a
comentar el libro de San Dionisio sobre los nombres
divinos.

Esfumado, escondido en la luz, nunca repara en él
quien piensa bajo su direccién. “Por su parte, refle-
xiona tan intensamente, tan puramente, se concentra
tanto en el objeto, que no da audiencia al sujeto pen-
sante. Su asunto le absorbe por completo. Su tiempo €s
precioso y por supuesto que no se le ocurre abandonar
a la ostentacién la menor parcela de él; en su enten-
der, el espiritu es ya demasiado impotente ante las difi-
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cultades de la ciencia para debilitarlo todavia més.
Todo se coordina en Tomaés, y el poder coordinador
desaparece. Persigue el unisono del pensamiento y del
ger, esfuerzo eminentemente impersonal, tarea univer-
sal; v claro esta que, tendido por entero hacia la meta
propuesta, no se rezaga en gestos de vanidad y alar-
de' 172,

Las polémicas a menudo se empefian por “‘amor
a la bandera, al cuerpo a cuerpo y a la pélvora”, tras
la embriaguez del triunfo; es asi como sucede que los
motivos personales desvian en ellas la linea virginal
del pensamiento.

En cambio, el prudentisimo Tomas, respondia
siempre en sus disputas, por aceradas y vivas que fue-
sen, con dulzura y humildad, vy trataba a sus adversa-
rios con exquisita caridad.

En plena Universidad de Paris permite a un maes-
tro novicio censurar sus ensenanzas acerbamente, y
para no confudirlo en el propio dia de su recepcién,
opta por callarse, regresando a su convento, junto con
sus hermanos de religién indignados atin por la ofensa
inferida al sabio doctor. Sélo al dia siguiente refuta al
petulante con entera moderacién y le fuerza a confesar
su error.

En cierta ocasién mas grave y solemne, el fraile
menor John Peckham — luego arzobispo de Cantorbe-
ry—, secundado por el diocesano Etienne Tempier, por
los maestros de la Universidad y hasta por algunos
dominicos, le ataca con extremo vigor. Sus palabras
injuriosas y soberbias —verbis ampullosis et tumidis—
no consiguen ni por un instante, —segtn narra Barto-
lomé de Capua '™—, apartar al regente de Saint-Jac-
ques de su imperturbable y acostumbrada serenidad.
El P, Petitot '* se complace en evocarle en el duro
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trance, sentado en la catedra magistral, arrebujado en
la negra capa ¥ abatido el bonete de_ doctor, haciendo
abstraccién de todo lo que no era sino tumulto e in-
jurias, apenas arrugada la amplia frente, esforzédndose
exclusivamente por ver claro a fin de responder con
lucidez a todas las objeciones impersonales,

Y este perfecto humilde es nada menos que el
hijo del conde Landolfo de Aquino y de Teodora de
Theate: su prosapia es ilustre: lleva en sus venas san-
gre de la mejor nobleza lombarda y normanda; ha-
llase colmado de riquezas espirituales; su carrera es-
colar ha sido una sucesién ininterrumpida de triunfos,
y apenas la ha coronado, cuando ya se destaca en Lu-
tecia —que Alberto Magno llamara la ciudad de los
filésofos, civitas philosophorum—, como el maés afa-
mado profesor, cuyas lecciones atraen desde las mas
lejanas tierras a este centro intelectual de Europa, avi-

dos oyentes que no encuentran aulas suficientemente
vastas para contenerlos. . .

Frente al humilde Toméas de Aquino, contemple-
mos por un instante a dos de los astros mayores que

aparecieron luego en el firmamento filoséfico: Des-
cartes y Kant.

¢Cémo les vemos?

In superbia et invidia remanentes, para emplear
con mucho mayor derecho respecto a ellos, las palabras
que ?’an Agustin en su “De vera Religione” aplica a
Platun, a Sdocrates ¥, en general, a los Antiguos.

“El orgullo, un orgullo denso, sin frivolidad ¥

?m dlﬂtraf:::mn, estable como una virtud, vasto como
a extension ge

E Dmétrica, amargo e inquiﬂtﬂ como El

OcC 1

cn:na:cll; dfnmma d&. tal manera a Descartes, que parece
orma universal de sus operaciones interiores
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y el principio de todos sus sufrimientos. Conocida es
la envidia sombria que alimentaba contra Aristételes
y el tormento que le significaba no haberle suplantado
atin en las Escuelas™ ™.

En lo que ataiie a Kant, no exagera mucho Papini
cuando manifiesta que, prescindiendo de sus manias
de moralidad y de orden, no encuentra en el filésofo
prusiano cosa de mas fortaleza que su orgullo, el que
explica una caracteristica de su doctrina, o sea la trans-
formacién de lo divino en lo humano. "Leia de mala
gana los libros ajenos y se molestaba cuando objetaban
a los suyos. Se parangonaba, del mejor humeor, con
Copérnico y esperaba que sus admiradores le llamasen
nuevo Cristo v nuevo Sécrates!” '™

Escrito esté, sin embargo: ‘‘Cualquiera que pro-
curare salvar su vida, la perderd; y cualquiera que la
perdiere, la salvara".

La palabra evangélica se cumple no solamente en
el negocio de la salvacién eterna. El que busca deslum-
brar, no tarda mucho en ser relegado al olvido, tan
pronto se extingue el fugaz brillo de sus novedades
pasadas de moda. El que tinicamente busca y ama la
verdad, logra la originalidad por anadidura.

Logra también la actualidad perenne y la auténti
ca grandeza. En efecto, “‘una doctrina comiin, que no
pertenece en propiedad a nadie, que no refleja ningan
espiritu sino lo verdadero en tanto cuanto cabe al hom-
bre alcanzarlo, es hoy tan actual en su esencia como
lo pudo ser en el siglo XIII"'. Y el genio que la enuncia,
al representar el pensamiento, “‘es méas grande que
2quél que no representa sino a si mismo’’; la propia
verdad le consagra y “‘todo valor deviene su valor y
toda fuerza su fuerza’.
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Comprendemos que nuestra defensa de lo que se

ha denominado con acierto la caritas veritatis, muy di-
ficilmente tendra eco en los tiempos modernos de exal-
tada afirmaciéon de los llamados valores vitales. Bien
sabemos cuanta fuerza —como decia San Agustin—
es menester para convencer a los soberbios de toda la
potencia de la humildad '".

Pero ello no quita que, la doctrina moral que he-
mos opuesto al culto del yo, a la exageracién neola
trica, al desenfrenado apetito de originalidad, sea la
Gnica actitud que permite al filésofo ser lo que debe

ser: exclusivo amador de la verdad, veritatis unice
amator.

="
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1. JACQUES MARITAIN, Théonas ou les entretiens d'un sage et de
deux philosophes sur diverses matitres inégalenrent actuelles, 2% edicibn,
Paris, Nouvelle Librairie Nationale, 1925, pags. 199-200.

2. MIGUEL DE UNAMUNO, Del sentimiento trdgico de la vida en los
hombres y en los pueblos, Madrid, Renacimiento, pag. 11.

3, SANTO TOMAS, Summa thealogica, 11I-11, 166, 2, c.; "Sicut na-
turaliter homo concupiscit delectationes ciborum et venereorum se-
cundum naturam corporalem; ita secundum animam naturaliter desi-
derat cognoscere aliquid: unde et Philesophus dicit in princip. Metaph.,
guod omnes homines naturaliter scire desiderant’’,

4. ARISTOTELES, Poética, IV, |, traduccién francesa de Egger,
Paris, Hachette.

5 EMILE MEYERSON, De [l'explication dans les sciences, Paris, Pa-
yot, 1927, pég. 20: “L’homme fait de la métaphysique comme il res-
pire, sans le vouloir et surtout sans s'en douter la plupart du temps.
On trouvera dans le présent exposé plus d'une preuve a l'appui de
cette affirmation. Mais il serait difficile, semble-t-il, de mieux mettre
en lumidre cette tendance de I'esprit, qu'en constatant que la formule
méme par laquelle on prétend exclure toute métaphysique sert bien
souvent de fondement a I'édification d'une sorte de métaphysique suwi
generis’’.

6. JACQUES MARITAIN, Frontiéres de la poésie, suplemento de la
segunda edicién de Art et Scolastique, Paris, Louis Rouart et fils, 1927,
pags. 155-156.

7. ARISTOTELES, Poética, IX, 1, traduccién citada.

8. Sobre este punto nos seria facil allegar una copiosa biblie-
graffa. Béstenos citar, como ejemplos, estos titulos recogidos al azar
de nuestras lecturas:

A propésito de Dante: FREDERIC OZANAM, Essai sur la philosophie
de Dante, tesis que a partir de su segunda edicién se intitula Dante
et la philosophie catholique au XIlle. siécle, Paris, Lecoffre; M. COR-
DOVANI, Tomismo dantesco, ""Xenia Thomistica”, Roma, Typis polyglottis
Vaticanis, 1925, tomo Ill, pags. 309-326; EDWARD BULLOUGH, Dante,
the poet of St. Thomas, "'St. Thomas Aquinas, papers from the Summer
School of Catholic Studies held at Cambridge', W. Heffer & sons. Itd.,
1925, pégs. 247-284; G, BUSNELLI, 8. Tommaso e I'eclettismo di Dante.

. Tommaso d'Aquino”, publicazione commemorativa del sesto cente-
nario della canonizzazione, a cura della Fac. di Filosofia dell'Univ.
f:_tl 3. Cuore, Milan, Vita e Pensiero, pags. 294-301; GIOVANNI GEN-

ILE, I problemi della Scolastica e il pensiero italiano, segunda edicién,
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Bari, Gius. Laterza © figli, 1923, primera conferencia, ndmeros 4,
by 7. 4

§ Acerca de Cervantes: AMERICO CASTRO, El pensamtento de Cervan-
tes, Madrid, Casa editorial Hernando, 1925. Se admira el autor de
que, a pesar del sentido profunde y elevado walor humano de |a
ohra cervantina, los mismos estudiosos alemanes, tan afanados en
torno a las menores particularidades ideclégicas de E:alderﬁn, no
pensaron en escribir una ‘'Cervante’'s Weltanschauung ; censura a
los criticos que considerando al manco de Lepanto un “ingenio la-
go' —segilin se decia en su tiempo—, no se han apercibido de que
formulaba graves problemas, y cita con tal motivo estas palabras de
F. DE PAULA CANALEJAS, Estudio de la historia de la filosofia espa-
fola: “'Si bien en Cervantes no aparece la filosofia como indagacién
ordenada y sistemética, lucen en sus obras rasgos que deben ser reco-
gidos para conocer el sentido filoséfico de su edad”.

Sin salir del pais, el centenario de la muerte de Goethe ha
provocado un ciclo de conferencias organizadas por la Sociedad Kan-
tiana de Buenos Aires, destinada la primera, de ALEJANDRO KOEN,
a la filosofia del “‘semidios de Weimar™, y la segunda, de FRANCISCO
ROMERO, a su visién de la vida. Ademas, ALFREDO FRANCESCHI de-
dicé un articulo al pensamiento filoséfico de Goethe. ‘

Sobre el autor de Jocelyn: RENE DoOUMIC, Le philosophie de La-
martine, *Revue des Deux Mondes'™”, 15 de marzo de 1906; sobre el de
Fleurs du mal, E. SEILLIERE, en su reciente Baudelaire, Paris, Colin,
1931, examina con preferencia lo que él llama la filosofia del poeta
maldite; sobre Feodor Mijai]uﬁnl‘l: MNicoLAs BERDIAEFFE, L'esprit de
Dostofevshy, Paris, Editions “'Je sers’.

Ete., etc.

9, Con posterioridad PAUL VALERY ha publicado Variéré II, Pa-
ris, éditions de la Nouvelle Revue Francaise, 1930, y en las page.
16-18 dice nuevamente: *'Je ne suis pas & mon aise dans la philosophie.
Il est entendu qu'on ne saurait l'éviter, et que l'on ne peut ouvrir
la bouche sans lui payer quelgue tribut... Mais moi, je me trouve
dans la philosophie comme un barbare dans une Athénes ol il sait
bien que des objets trés précieux l'environnent, et que tout ce qu'il
voit est respectable; mais au sein de laquelle il se trouble, il éprouve
de 'ennui, de la géne et une vague vénération, mélée d'une crainte
superstitisuss, traversée de quelques envies brutales de tout rompre
ou de mettre le feu & tant de merveilles mystérieuses dont il ne =se |
sent point le modéle dans 'éme... Je me compare aussi & ces
infortunés de qui les oreilles sont saines et qui percoivent tous les
sons; mais les enchainements, les mélanges des sons, leurs figures,
leurs créatures, mais leurs noeuds délicats et leurs infinis, leur mu-’
sigue enfin, leur échappe. La musique des philosophes m'est presque
insensible’, f

10. VICTOR GIRAUD, Les Maitres de I'Heure, essais d'histoire mo-
rale contemporaine, Paris, Hachette, 1919, tomo |, pags. 3-55. Gi
raud ha seguido indudablemente el ejemplo de su maestro Brunetidre.
A tal conclusién se llega cuando se le ve pugnando en sus ensayo
por explicar el valor filoséfico del Roman russe del vizconde E. M. de
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é: o por desentrafiar la “filosofia" de un Leconte de Lisle, de
eredia, de un Bourget, de un France, etc.
S‘ﬁhl‘ﬂ “la mtlﬂfﬂlﬂa terriblemente vacia' . sobre "la HRlosofia
l. nada’’ de Julien Viaud, puede leerse también el interesante estu-
de VicTor POUCEL: LDH, Uamour, la mort, incluide en Essars
-'_::quls. Pﬂ!‘l!. Librairie du Dauphin, 1930, primera serie, pags.
R. GARRIGOU-LAGRANGE, Le Sens commun, la Ph:fumph;enaﬁ
4!1: les formules dogmatiques, Paris, Desclée De Brouwer et Cm,
_3' ndmrﬁn. pag. 89. Cf. A. FRANCESCHI, Ensayo sobre la teoria
10¢ imiento, La Plata, Biblioteea Humanidades, 1925, pag. |14,
#e cita estas palabras de Croce pertenecientes a su Htudm
,Hpmll “le sue veritad (del pﬂh“mlentn mgt:nun} non sono
compiute, parﬂhi si trovano non congiunte, ma poste |'una
o all'altra: ¢’¢ la giustapposizione, manca il sisterma’”.
‘__. - FRANCISCO ROMERO, Sobre el problema de los valores, en **Sin-
hphnmhra de 1927, N°* 4, pag. 116.
3. JORGE MAX RHODE, Las ideas estéticas en la Literatura Ar-
Aires, Coni, 1921, tomo I, pag. 16.
RANATH TAGGR_E La libertad, "'Valoraciones', enero
ﬂa’. 227.
. JUAN PEDRO ECKERMANN, Conversaciones con Goethe en los
_fhﬁﬁl‘ de su vide, Madrid, Calpe, 1920, traduccién de ]. Pérez
, t. Ill, pégs. 166-167.
£ Jﬂﬁ‘ﬁ ORTEGA Y GASSET, El Espectador, 2% edicién, Madrid,
w}l 921, tomo 1, pag.-177, nota.

E{EBETTG CROCE, Nuoui saggi di Estetica, Bari, Gius. Later-
Z] 920, pag. 82. MiEsis lan al nvenns: volwmen, el ensayo VI
fitica letieraria come filosofia — en el que Croce combate Ia
ﬂfﬁn la cual, la critica literaria, para juzgar lealmente v con
tura, debe huir de todo aquello que tenga caracter filoséfico,
h m#&lﬂliﬁn de que "la filosofia es absolutamente indispen-
la critica literaria™.
ﬂm las palabras transcriptas, Taine, al comenzar su ca-
: escritor —pues ellas pertenecen a la tesis que sobre las
_Lifnnm“ presents a la Sorbona—, anunciaba una reso-

le, en mﬂnd. supo cumplir en sus trabajos ulteriores.

DUARDO GOMEZ DE BAQUERO (ANDRENIO), La prosa pe-
'.;:_-Il mmyu, en “El Sol"” del primero de agosto de 1926,
'E __ fu ensayistas espaiioles contempordneos, segunda par-
: r titulo principal: El renacimiento de la novela
SF ditorial Mundo Latino, 1924, phgs. 119-184.
; ; ISE DE PARVILLEZ, M. René Bazin, réaliste et poite,
) _. Pﬁi 53, afio 1929,
n viene a darle la razén cuando nos refiere con
o del estreno en Lieja del Triomphe de Saint Thomas
1esto por 'HENRI GHEON, "'a la maniére des vieux &ges’”
& w centenario de la canonizacién del Angel de
] ul las ediciones de La Vie Spirituelle, Saint-
mil espectadores, entre los cuales, sin duda,

_|'|
g
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pocos lectores de la Summa, seguian apasionadamente las Peripecias
ideolégicas que se desarrollaban en la escena; por ejemplo: o] drama
del Conocimiento, Heraclides y Parménides, Platén y Aristételes, |o
doctores arabes: o el desfile de los monstrues filoséficos Presentado,
al Hombre moderno por Lucifer, profesor universitario: la Duda Up;.
versal, la Razén Pura, la Razén Prictica, el Egoismo Tmuudam]_
el Monismo, el Eclecticismo, el Positivismo, el Perpetuo Fluir, o
Pragmatismo, etc., simbélicamente disfrazados y hostigados sin des-
canso por el Sentido Comin. Ese piiblico, compuesto en su mayoria
por no especializados, estallaba sin embargo en aplausos en los mo-
mentos culminantes del match intelectual. ""Par cette singuliére épure
scolastique, on voit ce gue peut donner —imposée ici par le sujet
lui-méme— une entiere intellectualisation du drame: mais sans sortir
du drame, en faisant plus que jamais du thédtre—, et voila ce qui met
une telle ceuvre aussi loin des Drames philosophiques de Renan que de
la morne Tentation de Saint Antoine. Grace a I'Intelligence et aux ldées,
devenues —mais incarnées— les ressorts mémes de |'action, Ghéon,
travaillant une matiére qui a la solidité des choses de l'esprt, a
obtenu, avec une compléte éradication de 'anecdote, une purification
extréme des moyens, rendus en méme temps plus intenses et incompa-
rablement plus amples’”’. (Art et Scolastique, pag. 226).

22. ANDRE HARLAIRE, Thédtre et roman, “La Nouvelle Revue
des Jeunes'', 25 de octubre de 1930, pag. 508.

23. SANTO TOMAS, Summa theologica, I, 5, 4, ad L.

24, LUCIEN LOUBERS, La théorie du beau, en “Revue de Phi-
losophie’, 1928, tomo XXXV, pags. 552-584.

25. SANTO TOMAS, Summa theologica, 1I-11, 35, 4, ad 2: “illi
qui non possunt gaudere in spiritualibus delectationibus transferunt
se ad corporales, secundum Philosophum, in X Ethic”. CF II-11, 119,
1, ad 3.

26. H. TAINE, Histoire de la Littérature Anglaise, 15" edicién,
Paris, Hachette, 1921, tomo |, pag. 207.

27. H. TAINE, Essais de eritique et d histoire, 13* edicién, Paris,
Hachette, 1920, pag. VII.

28. G. K. CHESTERTON. Hérériques. Paris, Plon, 1930, “Ls Ro-
seau D'Or”, traduccién de Jenny S. Bradley, pag. 2.

29. HENRI MASSIS, introduccién al libro de Chesterton citado
en la nota anterior, pag. VI. 2

30. Horacio, Ad Pisones.

3. MIGUEL DE UNAMUNO, carta a Enrique Herrero Ducloux,

Biblioteca de difusidn cientifica del Museo de La Plata, Buenos Aires
Coni Hermanos, 1908, tomo Il, piag. 41.

Resulta interesante apuntar algumas otras opiniones concordan
tes con el juicio de Unamuno. Monsefior P. TERMOZ, en el articyl
Amérique Latine del "Dictionnaire de Théologie Catholique™, Parj,,
touzey et Ané, 1923, tomo I, col. 1097, dice: “'L’Argentin n'aime
ce qui le géne dans ses habitudes, er une profonde indifférence Pgm.p;
choses religieuses est son mal caracteristique, celui donr il est [p plus d";
ficile de le guérir: la religion n'est pour lui qu'une choses de conven =
ce;: le baptéme et l'enterrement & I'Eglise lui suffisent” o

- Ricarpg
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ROJAS. Historia de la Literatura Argentina, Buenos Aires, Libreria "La
Facultad”, 1922, tomo IV, pdg. 172, expresa por su parte: “Los
nos del sur saben rezar, pero mecénicamente; no les apasio-
an los problemas metafisicos, fundan la moral en una concepecién
solitica de la religién, y de esta concepcién derivan su indolencia en
'iﬁ‘h‘j"' su voluntad de coaccién en materias de gobierno”,
Gracias a Dios y para bien nuestro, ese estado de cosas se va
modificando al punte que hoy ha podido escribirse estas optimistas
Salabras: “‘Nada nos muestra con mayor evidencia que la literatura,
ss progresos realizados por el catolicismo en nuestro pais. Es in-
treible la transformacién verificada en unos pocos afios, Confieso
gue no la veia llegar, y gue me ha sorprendido... Un escritor
-' afiol, José Maria Salaverria, me preguntaba qué ocurria entre
_ os, Hacia 20 afios, cuande su primer viaje, no se encontraba
un catélico entre los escritores, y hoy todos los eran, més o menos™.
(M L GALVEZ, El espiritu catélico en la literatura argentina, Anua-
rio Catélico Argentino, 1932, pags. 114-11 7).
32. LEON XII, Enciclica Aeterni Patris, del 4 de agosto de
1879, sobre la filosofia escolastica: “Facto et constanti experientia
comprobatur, artes liberales tunc maxime floruisse, cum incolumis
honor et sapiens judicium phi]n:nphiae stetit; neglectas vero et prope
““"?: j{mui,;“' inclinata atque erroribus vel ineptiiu implicita
nsophia’’,
33. JACQUES MARITAIN, Art et Scolastique, pags. 108-109.
34, Ilbidem, pag. 1204,
35, SAMTO ToMAS, Summa theologica, 1-11, 21, & ad 2
36. BENEDETTO CROCE, Nuoui saggi di Estetica, pags. 63-04.
37. JACQUES MARITAIN, Arr et Scolastique, pag. 276, nota 90.
*3& PIERRE ROUSSELOT, L'Intellectualisme de Saint Thomas, F g
dicién, Paris, Beauchesne, 1924, pag. 177.
39, JACQUES MARITAIN, Art et Scolastique, Pag. 268, nota 65.
_ 40. FERDINAND BRUNETIERE, Discours de Combal, 22% edicién,
Paris, Perrin et Cie., 1920, primera serie, pags. 61-117.
~41. H. TAINE, Philosophie de ['art, 17° edicién, Paris, Hachette,
1921, tomo Il, pag. 289. .
g 42. MAURICE DE WULFE, L'Oeuvre d'Art et la Beauté, Lovaina-
Paris, Félix Alcan, 1920, pag. 171. ,
.~ 43, M. 8. GILLET, La valeur éducative de la morale catholique,
4% edicién, Paris, Gabalda, 1920, pag. 202.
. 44. Citado por HENRI MASSIS, Jugements, 13% edicién, Parfe
on, 1924, tomo II, pag. 71, nota. A propésito de la frase de Gide:
il n'y a pas d'oeuvre d'art sans collaberation du démon”, Massis
nscribe el consejo de Goethe a quien ciertamente habia !ﬂnﬂd“
bién el demonio: “Artistes, que vos oeuvres montrent toujours
| Yeux des contours pursl Que les illusions gue wvous dﬂPﬂﬂI a nos
_soient saines, qu'elles laissent en nous de saines émotions. Fuyez
lieux ofi la sottise ténébreuse se plait & errer, adorant avec ferveur
elle ne comprend pas. Chassez loin de vous le limon verditre

enfer de Dante; que le naturel et I'heurcuse persévérance n'aillent

"'3-—_'."' qu'a des sources limpides’.

-
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45. JACQUES MARITAIN, Arr et Scolastique, pag. 330.

46. HENRI GHEON, Partis pris, Paris, Nouvelle Librairie Natio.
nale, 1923, pags. 171-172. . .

47. VICTOR POUCEL, Scrupules de M, Frangois Mauriac, en “Ety.
des'”, 1929, tomo 199, pdgs. 672-695, interesante ensayo a propésits
de r..;ma articulos publicades en “"La Nouvelle Rev_u? I::raur.ai:e" por
Mauriac, este “‘prince orageux des inqguiétudes infinies”, como acaba
de llamarle André Chaumeix al hacer su elogio en la Academia.

NOTAS DEL APENDICE AL CAPITULO I

1. Al afirmar que la belleza es una propiedad trascendental
del ser, nos adherimos a la ensefianza de JACQUES MARITAIN, Art o
Scolastique, pags. 47-51 ¥ nota 63 bis de la pag. 263; de J. WEBERT,
Fssai de Méraphysique thomiste, Paris, ediciones de "La Revue des
Jeunes”, pag. 91 y Bulletin Thomiste, enero de 1925, pégs. !E'E-IEE-
etc.; ensefianza u opinién contraria a la del P. DE MUNNYNCK, L Eﬁ_m’E'
tiqgue de §. Thomas d' Aquin, en 'S. Tommaso d"Aquine”, pubil"l‘-‘-l?-'l“n“
commemorativa del sesto centenario della canonizzazione, "Vita e
Pensiero'’, pags. 228-246,

2. SANTO ToMmAs, Summa theologica, 1, 79, 8, c.; v JACQUES

MARITAIN, La Philosophie Bergsonienne, 2 edicién, Paris, Marcel Ri-
viere, 1930, pag. 159.

3. SANTO ToOMAS, Expositio super Boetium De Trinitate, 6, 1, ad
tertiam gquaestionem.

4. ANDRE LALANDE, Vocabulaire technigue et critiqgue de la phi-
logaphie, nueva edicién, Paris, Félix Al

can, |928, tomo |, pag. 398,
palabra “intuicién'’, significado B.
5. REGIS JOLIVET, L'Intuition intellectuelle, “'Revue Thomiste'’,
1932, phg. 67.

6. R. GARRIGOU-LAGRANGE, Perfection chrétierne el Contempla-
tion selon S, Thomas ' Aquin et 8. Jean de la Croix, "La Vie Spirituelle™,
Saint-Maximin, Var, pag. 272.

7. SANTO TQI--LF;E. Summa theologica, "'”'.- 180, 2, ad 3.
8. PIERRE ROUSSELOT y JOSEPH HUBY, Christus, Paris, Beay-
l:h:-n';. 1923, pag. 1141.
- A. D. SERTILLANGES y B. BOULANGER, Les fus bell,
de Saint ']:‘hc-rmu d'Aquin, Paris, Ernest Flammarion, Pp&g. Il{‘ iy
10. FREDERIC LEFEVRE, Une heure avec. . .+ Paris, Librairis Cat
I’Iimnlrglh 1925, t::m.-;n serie, entrevista con Gilson, pag. 69,
- PAUL VALERY, Eupalinos ou larchitecte, 14% dicié
“La Nouvelle Revue Francaise”, pag. |86. . o edfieia T
12. T. RICHARD, Introduciion a l'étude ot 4

i E
scolastique, 2% edicién, Paris, “La Bonne Presse”, phy. gnement de |,
13. ¢Ha frnr_uentndg. pues,

Psul Val¢ Seiiided
. i reapect, v Itereuants cundre e Saton Sarie (o) He

I'enser
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1. “En el salén de M. Louis Rouart, un dominico expone ¥y comenta
Sactrina del Doctor Angélico. Bajo el Descendimiento de la Cruz que
& Maurice Denis, un auditorio de seleccién se apricta en torno al
bnie. Entre los asiduos, una faz se distingue, luminesa, alge enfla-
3= ":'tm‘]a forjada con inteligencia, frente amplia, ojos claros. ..
mien que hubiese sido huésped de Mallarmé en los martes de la
Rome, reconoceria facilmente al discipulo méas atento del gran
de Hérodiade. Gran poeta también, Paul Valéry escucha como
y como filésofo el discurso cefiido de Tomés de Aquine y, &
‘una vez, las preguntas se agolpan en sus labios, no deja de
la perfecta arquitectura de la Suma teoldgica”. (JEAN SoOU-
L, Architecture ou Paul Valéry et Saint Thomas, en "La Vie Ca-
ge'' del 13 de febrero de 1926).

NOTAS DEL CAPITULO II

-
1f'-- AUGUSTE DIES, Platon, coleccién “Les grands coeurs”, E.
‘lammarion, pags. 7-12.
ﬁ‘i}i Segtin KARL VORLANDER, Historia de la Filosofia, traduccién
irs de la sexta edicién alemana, Madrid, Francisco Beltréin, tomo
'9-_ la expresidén: “filosofar”, fué empleada por primera vez
erodoto ¥ en su sentido originario de “amor a la sabiduria’,
l:iﬁn al cultivo del espiritu, a educarse; con la misma acep-
Mﬂ flllﬂdll en la oracién Finebre de Pericles. La noticia de
N ¥ escritores posteriores de que ya habia empleado Pitigoras
Bra en este sentido, se apova en el testimonio inseguro de
Aclides de Ponto.
2. Libro de los Proverbios, VI1I, 27-30.
. “-’! JOSE ORTEGA Y GASSET, El deber de la nueva generacin argen-
iﬂﬁu]-:: publicade en “‘La Nacién™ del 6 de abril de 1924.
d elogio de lo que el pensador espafiol llama “actividades de-
'88 ¥ su contraposicién al “trabajo’, constituyen realmente un
%ﬂﬂ en sus obras. Ya en el tomo Ill del Espectador, Madrid, Cal-
£ I, pég. 183, nos decia: 'Si entendemos por trabajo el esfuerzo
Candi impone y la utilidad regula, vo sostengo gue cuanto
8lgo sobre la tierra no es obra del trabajo. Al contrario, ha
"% €Omo esponténea eflorescencia del esfuerzo superfluo y des-
I'El'iﬁi"' en que toda naturaleza pletérica suele buscar esparcimiento.
SHUra no es hija del trabajo, sino del deporte’. En El tema de
s [empo, Madrid, Calpe, 1923, pégs. 136-137, después de
*f en el anuncio de un viraje de la Historia hacia el “'sentido
i g festival de la vida'', ensalza la calidad siempre egregia,
% 8¢l deporte, impulso libérrimo y generoso de la potencia
wuerzo lujoso, que se entrega a manos |lenas sin esperanza
, como un rebose de intimas energias. A las obras
e valiosas —agrega— sélo se llega por mediacion

L

L
)
=
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de este antiecondmico esfuerzo: la :L:reaciﬁnra‘ﬂiati-::a ¥ cientffica,
heroismo politico y moral, la santidad religiosa, son los sublimes
resultados del deporte”. A fines de 1924, escribe una carta " un
joven argentino que estudia fiimﬂfifl‘ . ﬂzfﬂg‘ldﬂ en _f!’ tomeo [V del
Espectador, Madrid, “Revista de Occidente™, 1925, pags. 74 Y sigts,,
de la cual extraigo este pérrafo pertinente: “"En un libro Préximo a
publicarse (?) —Marte y Maria, o Trabajo y deporte—, VEra usted
cdmo las cosas llamadas “‘serias™ y ftiles han sido en I historia
miseras decantaciones, precipitados ¥ como propinas del pure da.
portismo’'. Casi con las mismas palabras repite este concepto en sy
ensayo El origen deportivo del Estado, incluide en El Espectador, tome
VI, Madrid, “Revista de Ocecidente', 1929, pag. 131: “Esto nos
llevard @ transmutar la inveterada jerarquia y considerar la activj-
dad deportiva como Ia Primaria y creadora, come la mss elevada,
seria e importante en la vida, v la actividad laboriosa coma derivada
de aquélla, como su mera decantacién y precipitade’”,

Cumple agregar, sin embargo, que Ortega y Gasset se ha pro-
nunciado dltimamente ——8unque sin retractarse por ello— en tér-
minos més favorables al “trabajo", cuando en sy Rectificacién de la
Republica, Madrid, “Revista de Occidente™, 193], pag. 105, declara
que el hombre europeo ha llegado a una concepcidon lo suficien-
‘emente madura de au vida, para comprender que ésta no tiene sen-
tido sin trabajo; que si la vida en su culminacién es deporte y es
creacién, es en su base, por loe menos y por lo pronto, trabajo, ¥
"%ulﬂ_deél.hnmhrn que no trabaja, aventa, disgrega, pierde su perso-
nalidad".

No es dificil que se quiera ver en esia declaracién solemna,
formulada en plenas Cortes Constituyentes al discutirse la carta fun-
damental de |a Repiihblica Espafiola, un acercamiento al dictamen
cparentemente adverss de GREGORIO MARANGN, para quien el de-
Porte es un merg substitutive del trabajo, posterior a éste en la
cronologia v en !a dignidad, v obedece a estas dos TATOnes: & o
Fensar los perjuicios que tiene para la salud la inactividad Fisica,
el Pecado mortal de ng trabajar, y a mantener viva la energia de
atraccién en la lucha de Jos sexos. (Tres ensayos sobre la vida sexual,
sexta edicién, Madrid, Biblioteca Nueva, 193], pag. 66).

Pern_ lo que ver aderamente ocurre es més bien que, para tra-
tar ?]‘ mismo tema, ambos correligionarios politicos partieron de
definiciones implicitas diversas, En tanto que nuestro filssofo en-
fu::rzn obligade & que una necesidad jm-

3 Por nosotros, nos Apura y arrastra,
¥ POr deporte, todo esfuerzg que hacemos por |a simple delectacign
de hacerlo, el reputade

| ? endocrindlogo se funda en otro criterio dis-
tmtive: ka creacidn e pa bajo, lo que l::

define y diferencia del deporte: “el trabajo crea siempre, desde e]

Pan, que se logra a cambio del esfuerzo fisico: d I d:
el patrén deja en Ia i esde el dinerg que

el zapato terminado, o] trozo de pared, el verso o la
s o Ty verdad P
bierta™; el deporte, a] contrario, : ad descy
cuya eficacia se extingue cop coviey o
L] w & b ﬂurr
ﬂch‘ﬂdﬂd lnhuﬂnu, en la obra L‘-ﬂ‘nltrl.lfc[u+ 2 con ];
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Sectin Ortega, el esfuerzo deportivo es precisamente el creador:

Sobea “creacién’’ estd repetida en casi todas las transcripciones
hemos hecho, acompafiande a la palabra deporte. De
. q;::-'. una buena p!}rteulﬂ& lo que Ortega llama deporte,
tn lo denomina trabajo. “Sofiar, como pensar, puede ser unm
dice este tultimo, mientras que para el primero serian jus-
] poeta y el filésofo los deportistas por excelencia,
ARISTOTELES, Etica a Nicomaco, lib. I, cap. I, traduccién de
de Azcirate, Madrid, Medina y Navarre, pag. 3.
6. SANTO TOMAS, Summa contra Gentiles, hib. I, cap. 2.
¢ CE ANDRE LALANDE, Vocabulaire technique et critique de la
. Paris, Félix Alcan, 1928, tomo |, pag. 403, palabra "'Jeu",
\: “Dépense d'activité physique ou mentale qui n'a pas
tdiatement utile, ni méme de but défini, et dont la seule
:, pour la conscience de celui qui 'y livre, est le plaisir
y trouve .
N1 ToMAs, In Acistotelis [ib. de Anima commentartum,
;!;‘;_Ilﬁm&m 3. Cf. Summa theologica, 1, 14, 16; In Metaphy-
telis commentaria, lib. 11, lectio II, numero 290: “Theorica,
a, differt a practica secundum finem: nam finis spe-
est veritas: hoc enim est quod intendit, scilicet veritatis
iem. Sed finis practicae est opus, quia etsi “practici”, hec
vi, intendant cognoscere veritatem, quomodo se habeat
Eﬂmj non tamen quaerunt eam tamguam ultimum Fi-
m considerant causam veritatis secundum se et propter
ando ad finem operationis, sive applicando ad aliqued
particulare, et ad aliguod determinatum tempus .
TOTELES, Etica a Nicomaco, lib. X, cap. 7, pag. 284
STOTELES, Metafisica, lib. 1, cap. li ¥ comentario de
S, lectio IlI, nimero 58: “Sola autem haec scientia est
am: ergo ipsa sola est libera inter scientias .
5 ToMAs, Expositio super Boetium de Trinitate, 2, 2,
_enim sapientia, ut dicit Philoso. VI Ethicorum, capul
entiarum, regulans omnes alias in quantum de altisaimis
at: propter quod etiam dea scientiarum dicitur in 1 Me-

o

SANTO ToOMAS, Summa contra Gentiles, lib. 111, cap. 23:
U8 autem scientiis et artibus ordinatis, ad illam q._u:letur
timus finis quae est praeceptiva et architectonica aliarum;
bernatoria, ad quam pertinet finis navis, qui est usuf
o -_' ica et pru&ceptivu respectu nn:l.r‘ifl!:ll?lh Hoc
o se habet Philosophia prima ad alias scientias specula
Hfﬂﬁ omnes aliae dependent, utpole ab ipsa accipientes sua
irectionem conlira negantes principia. . "

ACQUES MARITAIN, Introduction générale

B

so de los Bléments de philosophie, sexta

i1
a la philosophie.
Edil.‘.-i&n- FI-I.'I"':

m TomMAs, In Metaphysican Aristotelis commentarid, T
l, nimero 59. :
ignoran-

idem, nGmero 53: “Quicumque quaerit fugere



360 NOTAS DEL CAPITULO 1

tiam sicut finem, tendit ad ipsum scire propter seipsum: ged il
qui philesophantur, quaerunt I'ugd:r:: igml::‘rantiam sicut finem: ergo
tendunt in ipsum scire propter seipsum .

16. SAN AGUSTIN, Soliloguiorum, lib. 1, cap. 13,

17. SANTO ToMAs, Summa theologica, 1l-II, 168, 2, ad 3, y
articulo 4 de la misma cuestién: “Ludus est utilis propter delectatis.
nem et quietem; delectatio et quies mnon propter se quae.
runtur in humana vita, sed propter operationem, ut dicitur in X
Ethicorum, cap. VI”. En el citado capitulo escribe ARISTOTELES:
“"Seglin Anacarsis, es preciso divertirse para dedicarse después a
asuntos serios, y tiene mucha razén. La diversién es una esspecie de
reposo, ¥ como no se puede trabajar sin descanso, el ocio es um
necesidad. Pero este ocio ciertamente no es el fin de la vida; porque
a6lo tiene lugar en vista del acto que se ha de realizar més tarde”,

18. Ibidem. El texto de San Agustin pertenece a la obra De
Musica, lib, 1l, cap. XV. Sobre este mismo particular, SAN FRAN-
CISCO DE SALES, Introduccidn a la vida devota, tercera parte, cap.
KXKXI, escribe: “Forzoso es de cuande en cuande dar ensanche con
alguna recreacién al espiritu ¥ al cuerpo. De San Juan Evangelista
refiere Casiano que, encontrindeole un cazador halagande a uma
perdiz que tenia en la mano, le preguntd cémo, siendo un sujeto de
tal calidad, pasaba el tiempo en cosa tan wvil y despreciable, Y ¢por
qué ti —le replicéd San Juan— no llevas siempre flechado ¢l arce?
Porque temo —respondié el cazador— que si estd encorvade siem-

pre, pierda la fuerza de extenderse cuando sea necesario. No extra-
fies, pues, —dijo el Apéstol—, que yo remita algiin tanto el rigoer
y atencién de mi espiritu para tener alguna recreacién y poder
entregarme después a la contemplacién con mas viveza, Ea vicioso,

ciertamente, —comenta el obispo de Ginebra—, un genio tan rigu-
YOosD, agreste y severo, que ni quiere usar de alguna recreacién ni
permitirla a los demds™.

19, 5‘:’5‘5:¢ECA. De tranguillitate animi, ad Serenum, XV: “Nee in
eadem intentione aequaliter retinenda

mens est, sed ad jocos revo-
canda. Cum pueris Socrates ludere non erubescebat. .+ Danda est
remissio animis: meliores acrioresque requieti surgent. .. Indulgen-
dum est animo, dandumque

; i subinde otium, quod alimenti ae wvirium
lﬁ'ﬂﬂ' . n T R

Y no debemos seguir transcribiende

porque en su indul :
llega Séneca hasta recomendar, a su carfsi ulgencia |

: 1 . mba Sereno, para

_ el exceao pasajers de buen vino, resphlds
en el ejemplo do Solén, de Arcesilno y del propio aT:T;.,daEffg”
?E Censor, cuyna !;:ﬂu:'l, :lnn pnnda;-rlu u:;tru loa remanas solia ann
ervorizarse —=ai hemos de creer al male icente H Bk ¢
rem— con exquisito Falerno: . siacie: Ad empho.

Narratur et prisci Catonis
Saepe mero caluisse virtus.
20. SANTO TOMAs, Summa theologica, -1, 168, 4 "
parum de delectatione sufficit ad vitam, quasi Pro condimer,., Juia
parum de sale sufficit in cibo™. CI De regimine princ o
Cypri, lib. 1, eap. VI: “quasi prosit animo hml'il!rrltuufi?ul?d:
1

el vigor del 4nimo,

dl:np ertar '

o i e
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ciborum coctura pro ipsorum suavitate, quod superflue
L
illos corrumpit .

idem, 1-11, 66, 5, ad 1. _ .
122, SANTO TomAs, Summa contra Gentiles, lib. 1lI, capitulos

-----

gaNTO TOMAS, Summa theologica, 1I-1I, 167, 1, ad 1: “non
gummum hominis bonum conslstit in .cngnltiune cujuslibet weri,
".':Pﬂ‘h‘"'i" cognitione summae veritatis s
ed 1"‘- JACOUES MARITAIN, La Philosophie Bergsonienne, 2' edi-
&n. Paris, Marcel Riviére, 1930, pég. X.
==ae A, D. SERTILLANGES, La Philosophte Morale de Saint Tho-
o & Aquin, 2' edicién, Paris, Félix Alcan, pag. 520.
I ag . JosE ORTEGA Y GASSET, Reforma de la inteligencia, en “'La

Nacién” del 26 de abril de 1925, articulo recogido en Goethe desde
ntro. Madrid, “Revista de Occidente”, 1933, pags. 199-214.

a7 canNTO TOMAS, Summa theologica, 1-11, 7, 2, ad 1.
JACQUES MARITAIN, Réflexions sur ["intelligence et sur sa
¢ propre, Paris, Nouvelle Librairie Nationale, 1924, pag. 318. Cf.
guer pour unir ou les degrés du savoir, Paris, Desclée De Brouwer
e, 1932, pags. 9-10: “La métaphysique exige une certaine
cation de lintelligence; elle suppose aussi une certaine puri-
‘du wvouloir, et qu'on a la force de s'attacher & ce qui ne
as, & la Vérité inutile. Rien cependant n'est plus nécessaire &
ne que cette inutilité. Ce dont nous avons besoin, ce n'est pas
1 gui nous servent, c'est d'une wvérité que nous servions.
ﬂ"ﬂl la nourriture de reup:rit, et nous sommes esprit par la
ire partie de nous-mémes. L'inutile métaphysique met I'ordre,
1 un quelconque arrangement de police, mais 'ordre jailli de
' dans l'intelligence spéculative et pratique. Elle rend &
me son équilibre et son mouvement, qui est, comme on sait,
wviter par la téte au milieu des étoiles, suspendu & la terre par
-._'ill-'l’-hh Elle lui découvre en toute |'étendue de I'étre les
#uthentiques et leur hiérarchie. Elle centre son éthique. Elle
T justice l'univers de sa connaissance, assurant les limites

rmonie et la subordination des diverses sciences: et
Jmporte plus & I'étre humain que la plus luxuriante prolifération
= e e tique des phénoménes, car & quoi bon gagner le

Thon et .EH]H la droiture de la raisen..." .

o &% DESCARTES, Discours de la miéthode pour bien conduire sa
ﬁ.ﬁ' la wvérité dans les sciences, sexta parte: "Au lieu de
S#0phie spéculative qu'on enseigne dans les écoles, on en
VEr une pratique, par laquelle, connaissant la force et les
«t?“' de l'eau, de I'air, des astres, des cieux et de tous
it B nous environnent, aussi distinctement que nous

8 divers métiers de nos artisans, nous les pourrions
‘Méme fagon & tous les usages auxquels ils sont propres,
i '—'ﬂdﬂf comme maitres et possesscurs de la nature.
P28 seulement & désirer pour l'invention d'une infinité
feraient qu'on jouirait sans aucune peine des fruits
"¢ toutes les commodités qui s'y trouvent, mais prin”
U881 pour la conservation de la santé...”

P
.
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30. ETIENNE GILSON, Béatitude et Contemplation, en ‘La Vie
Intellectuelle’, 1933, tortho XX, pags. 1314-15?. 3
31. Segiin es sabido, Mammén ?mrg a acrrnig'nran como el
demonio de las riquezas: Non potestis Deo servire, el mammonae,
sentencia el Evangelio de San Mateo (VI, 24). ].?.RBINPRF:H&_‘I'H TA-
CORE, en Rigueza voraz, nos informa que la mitologia india com-
prende un semidiés llamado Kuvera, parecido en caracter a Th'!nm-
mén: representa la multiplicacién del dinero a impulsos principal-
mente de la voracidad, v su figura es fea, tosca y l:ﬁl;l‘lif."-lil. con un
vientre protuberante; pero también una diosa, Lakshmi, que repre-
senta el numen de la prosperidad y es bella. Desgraciadamente, en
la edad actual, por alguna mala suerte Lakshmi ha sido desposeida
de su trono de loto mientras Kuvera se ve reverenciado en su lugar.
32. ALEJANDRO KORN, Filosofia Argentine, en ‘‘Mosotros”,
1927, tomeo LVII, pag. 65. "Apenas nacida —agrega—, se la quiso
suprimir y fué menester apelar a los mas altos padrinazgos para
salvarla, Fué necesario compensarla con una Facultad de Agronomia
v Veterinaria y asi, al fin, se le ha perdonado la existencia. Alguna
ojeriza subsiste asimismo; coinciden en ella la extrema izquierda
y la extrema derecha. [Todavia se escucha de vez en cuando alguna
palabra airada contro estos estudios inttiles|™
Coriolano Alberini al asumir la direccién de esa casa de estu-
dios inftiles, censuré el positivismo del ochenta, que “‘falte de in-
quietud metafisica, de sentido histérico, con su practicismo inmediato,
con su repudio de la cultura humanista y bajo la presién del vio-
lento ritmo del progreso Vegetativo d:} pafls, exacerbé el sentido
del wvalor técnico d.ﬂ la ciencia". Y més recientemente insistié en
que :hemn-u: s_nbreeutlmadn la verdad técnica a expensas de la inves-
tigacién desinteresada: Contemporary philosophic tendencies in South
sl s s ot Phibagr g on Lraseodings of the Sisth
gress o tlosophy ', Nueva York, Longmans, Green

and Co., 1927, pag. 663.

33. JOSE ORTEGA Y GASSET. La rebelidn de [ s
“Revista de Occidente”, 1929, pig. 134, e las masas, Madrid,

La historia, o mejor dicho la leyenda, de uno de los sicte sabj

de Grecia, Tales, el fundador de la escucla jénica, encierrs et m-l
bolo de la mediata fecundidad de la ciencia pura. Cierto s m
lee en el Theetetos—, Tales, mientras observaba los astros :ay;—u
un pozo, dando motive para que una graciosa doncella Hl'ar.:in r:li'l‘l
culizara, en quien ignoraba lo que tenia & sus pies, cge o ri d].--
saber lo que ocurre en el firmamento. Pero el didlogo Flhténi:ﬂe o de
ln sabrosa segunda parte que encontramos narrada en = Fn;full:c
de Aristételes: Gracias a sus conocimientos astronémicos o ?rmm
prever, desde el invierno, una gran abundancia de o ivap“ ales
intencién de responder a los cargos que se le hacfan p-ai con |la
breza, ‘‘de la cual no habia podide librarle su ingti] filna:f*“:'- po-
ingenidé para conseguir todas las prensas de Quiocs y da Milet A, ge
niéndolas a vil precio por falta de otros licitadores, d. ":; o, obte-
llegado el tiempo de la recoleccién de aceite, las '“hﬂl‘rnnd:ﬂ que,
numerosos cultivadores necesitados, por lo que quiso, e autgi.:,

I=
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‘dad fué grande, y Tales —comenta Aristételes— probé por esta
‘acertada operacion comercial, que los filésofos, cuando quieren,
‘saben facilmente enriquecerse, por mds que no sea éste el objeto de
EU .tam:ién"-

34. RoMANO GUARDINI, L'Esprit de la liturgie, traduecién de
Robert D'Harcourt, Paris, 1929, “"Le Roseau D'Or”, pag. 202,
£ 35. REGIS JOLIVET, Essai sur le Bergsonisme, Paris-Lyon, Em-
‘manuel Vitte, 1931, pag. 91.
. 36. SANTO ToMAS, In Metaphysicam Aristotelis commentaria, lib.
I, lectio lll, nimero 60: "Philosophari melius est quam ditari, licet
ditari quandoque sit magis eligendum, puta indigenti necessariis”.
- 37. JACQUES MARITAIN, Religion et Culture, Paris, Desclée De
Brouwer et Cie,, 1930, pag. 77.

38. Luls OLARIAGA, Impresidn de la Argenting en un economista,
en "Revista de Occidente™, febrero de 1925, pag. 234.

; 39. CARDENAL CAYETANO, Comm. in Summ. theol., IL.II, 184,
3: “Et propterea, quanto pauciora, sufficientia tamen, eliguntur, tanto
minus contemplatio impeditur””. Santo Tomés y su comentador el
Fetrariense concordantemente ensefian que la pobreza secundum se no
8 cosa laudable, salvoe en cuanto libera al hombre de las preocupa-
- cones que le impiden dedicarse a las cosas espirituales; y que, por
' '-"l “?n“ﬂﬁﬂ- es un mal cuando aumenta los obstdcules a la contem-
Placién. (Summa contra Gentiles, lib. 111, cap. 133).
40. SANTO TOMAS, In X Ethicorum, lectio X
mos, por supuesto, que no faltan —sobre todo en nuestros
t’ﬁ_tmpq.'._ Blpiritus para quienea la invcstigﬂ.ciﬁn filos6lica es puro
antismo y no necesita justificarse por la posesién de la r"""h_':i
& que debe conducir; para quienes “la chasse devient supérieure a
la Prise, & laquelle on ne croit pas’; y que antes de repetir con el
Suinatense: major est delectatio in consideratione veritalis jam cogmilae
9Uam in inquisitione ejus, preferirian hacer suyas estas palabras aa
ng: “Si Dios, teniendo en su diestra la verdad y en su 'Iqumﬂ?ﬂ
F“h. mids que la tendencia siempre ardiente hacia la verdad, ain
implicando la condicién de equivocarme constante y eternamente, me
instase a elegir, prosternarfame con humildad (?) hacia su lmtutdm
¥ le responderia: Dad, oh Padre mio, porque la pura verdad no F“i:
:'."H 1o para Vos solo”. (Citadas por MARTIN GMBM”{[N: it :
Ewm‘m de Saint Thomas sur Aristote. en “Aﬁnn]u de L nE.Itr'lﬂ‘jt
mﬂ'“" de Philosophie de I'Université de Louvain”, 1914, pég. ;

ca, 1-1, 31, 3.
SANTO TOMAS, Summa theologica, lle. Son esprit, ses con-

42. A. D. SERTILLANGES, La Vie Intelfectue “ Paris, 1921,

m*:l méthades, ediciones de “La Revue des Jeunes
‘3! JDE' V! ?.
WII.H' H. TAINE, Philosophie de I'Art, 17°
e somn. 11, nag. 191,
::. ;IQRBA::ID* Ad Pfﬂ'ﬂ'ﬂﬁ1 d Fh .,5.“_ 5 Pi.'l'ﬁ a Eur.il:[ﬂﬂ 1'._,.
Ireta : robab e este pasaje de tén ins b
r‘ﬂﬂﬂoﬂl historia rﬁmﬁ;lu,' el I::ua{:lnr de Mesenia, que d“lchlfﬂlgfm
) '¥a Mircia para poder conquistar la triple corona <& pen

edicién, Paris, Hachette,



364 NOTAS DEL CAPITULO I

y ofrendarla luego en el altar de Artemisa. la s
El severo Groussac, que acogié en ‘La Eiblintﬂ::'a!: t:ﬁtlj?agz
Il, esta fantasia griega de Larreta, decia en el medallén ORI t&m
joven autor, que habia en ella “alge més que una PfﬂmmEm o al
47. SAN PABLO, Epistola I a los Corintios, IX, 25. '
48. SILVESTRE DE FERRARA, Comm. in Summ.
ib. 1, cap. 4, pardgrafo X. mm. contea Gentiles,
49. SANTO TOMAS, Summa theologica, 11-II, 166, 2, ad 3 11,
33, Oy B :
530. Ibidem, lI-11, 168, 2, c.
51. JEAN RIMAUD, Thonnsme et méthode, Parfis, Bﬂﬂllﬂllt.lnt,
1925, pags. 243-244.
52. A. D. SERTILLANGES, Saint Thomas d Aguin, coleccién "Les
Grands Coeurs’’, Paris, E. Flammarion, 1931, pags. 78, 79. 80,

Leug,

NOTAS DEL CAPITULO III

|. Einer der zwdlf Pairs des europiischen Intellekts, palabras
del critico alemén Ernst Robert Curtius, citadas FQI.FER‘H"?FW =
1.0s Rfos, Note on the present state of philosophy in SWT' rics F?H;:
dings of the Sixth [nt{:rnétiunalfqlz:?ungrfu %fsl;'hllnanph}’ , Nueva Yor
© L= ' ag. I T .
LGHEEEDREgE: EI::WEII.TI‘EE'!&vE. De ['idée meE i la fiction, en “‘Les Nouvellns
ittéraires”” 26 de junio de 1926,
LItteﬁ:gahad,:lexggpgqunca. justo es rccann:url?. Entre nuin&:ﬂ;!ﬁ:
ejemplo, Jorge Luis Borges sostiene que la metéfora es una ce
artimafias retéricas para conseguir énfasis —ese Enf!:;:l ql;:;nnl-—I
el mismo Ortega y Gasset, debemos eutmngwu'lnr loa su "“::rll P
que nada autoriza a colocarla sobre las demas; y cree o :iemP“ -
cién o hallazgo de pormenores significativos la aventaj)a le en

. =
virtualidad". Y Roberto F. Giusti considera ql-:[i ::b]:n]:::’:lﬂ:m“&ﬂ

su haber de critico de la literatura argentina, rmar a teds
“en la reprobacién de la metéfora, que amenazaba enfe
la juventud’. am, lib

L]

3. SANTO TOMAS, In Aristotelis lib. de Antma camﬂﬂﬂf sl
I, lectio VI, nimero 107: “Plato habuit malum oo dens alid Per
Omnia enim figurate dicit et per symbola docet: 1n
verba quam sonent ipsa verba. _ 4

4. ALBERTO MAGNO, Mineralium, lib. 1, caP- oo o

5. ARISTOTELES, Poética, cap. XXII; T&PIE?E:;ME- no ol
Analiticas Posteriores, lib. 11, cap. XIll: “'Si en ll_du:“ que tam
emplear nunca las metéforas, no es menos evic lo gue #e ORRIYE
debe definir por medio de metiforas, ni dEh'::ﬂu %3058 obligade :
metaféricamente, puesto que en tal caso se ¥ i~
introducir también la metdfora en la discusién

6. Algunas citas corroborantes:
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Sobre Santo Tomés, dice C]_emenh:r VII: “In ejus intellectu clari-
i doctrina verborum proprietas, dicendorum modus, et in omni
o linarum genere singularis ordo et unica perspicuitas”, En el
o . sentido, Inocencio VI y Leén XIIl (Enciclica Aeterns Patris) .
e nctus Doctor rem explicat proprus aptisque verbis, majorem curam
ens rerum quam verborum’, escribe BARTOLOME DE MEDINA en
qus Scholastica Cummmrmrm n {D Thn{mre Prtmam Secundae. D). J. MER-
SER. Logique, 7° edicién, Paris-Lovaina, Félix Alcan, 1922, pag. 58;
B Ea una palabrs, se propone al Doctor Angélico como ejemplo a
este respecto y se suele decir de él que semper formalissime loquitur,
~ Sobre Aristételes: "Sin otras galas que una admirable exactitud,
una incomparable propiedad de expresion y un vigor sin igual.,,
" Aristoteles fué el primero que obligé a la filosofia a emplear el len-
gunje oportuno’’. (B. SAINT-HILAIRE, Introduccién al tratado del alma,
MO ras Fi!jﬂiflicg' de Aﬁiutﬁtelna", traduccién de Patricio de Az-
cirate, Madrid, Medina y Navarro). Lo stile diffuso ed imaginoso
di Platone lascia il posto, in Aristotele, a una lingua concisa e iu]tu-
“1ea, che & pil atto strumento per linsegnamento filosofica™, (O,
Mazz o 8. Tonmaso e Aristotele, en "Acta Hebdomadae Thomisti-
cae Romae celebratae’”, Roma, 1924, pag. 42). "Los conceptos aris-
totelicos son términos fijos, delimitaciones netas que recortan en la
realidad campos cerrados y estables; los conceptos platénicos maés
I’i‘.“—“ pensar en fl_:icrzas impalpables, en masas movedizas e in-
(R. OMEZ, en “Revue des Sciences philosophiques et théolo-
giques”, 1925, pag. 434). "On remarque (en los tratados didédcticos
'ﬁmrﬁfﬂﬂ} Pexactitude des définitions, une netteté, une précision
et une Lpévnté inimitables, une rigueur et une fixité dans les sens des
mots qui ynp_pe[l:ut le langage mathématique”. (EMILE BOUTROUX,
: g; -';u.rntre de la philosophie, 4' edicién, Paris, Félix Alean, 1925,

. iilE %AHTD TomAs, De Veritate, 4, 1, ad 11: "nomen Deus dici-
Lank ﬁcr in, quod est ardere: et tamen, quamvis ardere dicatur me-
e de Deo, non tamen hoc nomen Deus”. Para nuestro caso
g que sea exacta la precedente etimologia como estotra que
1923 R en su Psychologie, 11* edicién, Paris-Lovaina, Félix Al-
o =4, tomo [l, pag. 21, nota: "Deus, Dios, viene de la raiz div,
mente y entonces el sentido primitivo de Deus seria brillan-
o st 2 823 indirectamente, de manera que el significado de div
8. p Et;;“ seria cielo y que Deus significaria lo celeste”".
Revue piy;) ILLAUME, Les origines du vocabulaire psychologique, en
ety S:nmphlquu . 1926, pag. 396-425. .
CONnaty, le TQMJ:S, Summa theologica, 1, 84, 7, c. “Est autem nnlf:'nl
um, diy, 3: .;mil;u‘h“‘ in intelligibilia venire”. (In [ib. I Sententia-
10, S ML :
um eyt Emm TQMAS: Summa theologica, 1, 88, 1: "Et sic Fianl_fel-
e non  cn du.uh“-tm“ immateriales, quae sub sensu et imagina-
ol Tty nt, Primo et per se, secundum modum cognitionis no-
m;;“““‘ﬂ’““ non possumus . Cf. 1, 84, 7: "Ad tertium
Tzl z:h‘ incorporea, quorum non sunt phantasmata, cognos-

“J.'?r comparationem ad corpora sensibilia, quorum

1, lumis
-
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Il. "Analogia"”, viene de una palabra griega que significa pro-
porcion. ;

12. SANTO TOMAS, D¢ Veritate, 23, 7, ad 9.

13, [Ibidem,

14. A fin de evidenciar tal distincién —que es fundamental;.
sima para nuestro trabajo— hemos puesto a contribucién los textos
pertinentes sembrades en las obras de Santo Tomés: una monografia
de J. LE ROHELLEC, D¢ fundamento metaphysico analogiae, en *'Divus
Thomas'", Plasencia, 1926, pags. 77-101, 664-691; y muy principal-
mente el magnifico libro de T, L. PENIDO, Le rile de lanalogie en théo-
logie dogmatique, Paris, Librairie philosophique J. Vrin, 1931,

15. SANTO TomAs, De Veritate, 7, 2: “In his autem quae trans-
lative dicuntur, non accipitur metaphora secundum quamcumque si-
militudinem, sed secundum convenientiam in illo quod est de propria
ratione rei cujus nomen transfertur’’.

16. SANTO ToMAS, Summa theologica, 1, 13, 9, c.: “Hoc enim
nomen leo proprie communicatur omnibus jllis in quibus invenitur na-
tura quam significat hoc nomen leo: per similitudinem vero com-
municatur illis qui participant aliquid leoninum, ut puta audaciam
vel fortitudinem qui metaphorice leones dicuntur',

17. Ibidem, I, 18, 1, ad 3: “"Aquae vivae dicuntur, quae habent
continuum fluxum: aquae enim stantes, quae non continuantur ad
principium continue fluens, dicuntur mortuae, ut aguae cisternarum
et lacunarum. Et hoe dicitur per similitudinem: inquantum enim vi-
d:—'“'-’“" se movere, habent similitudinem vitae. Sed tamen non est in
ei8 Vera ratio vitae: quia hunc motum nen habent a seipeis, sed a

f.u'“ Eenerantes eas; sicut aceidip circa motum aliorum gravium et
evium'’,

li dlﬂf .gPMFm' L 13, 6, c.: “Sieut ridere, dictum de prate, nihil
?I]'II significal quam quod Pratum similiter ge habet in decore cum
nin:'ﬂ' Heut hemo cum ridet, secundum similitudinem proportio-

19.  R. GARRIGOU-LAGRAN iy : 5 .
en “"Mélanges thomistes' GE, La premiére donnée de Uintelligence,

. Kain, Le Saulchoir, 1923 s '

e o o RISTOTELES, Metaffsica, ib. I, caps’ 2 il o AL
xime a sensibilibus remota, difficilia sune hominibus ad co i
dum; nam sensitiva cognitio est omnibyg communis a gnos :
kumana cognitio Initium sumat”, (SAnTE TomMAs Cum ex ea amn
Aristotelis commentaria, 1ib. 1, lectio [, Dhimre 45’;- In Metaphysicam
X1 IIL- SAHT.'D Tﬂh:h‘.,:‘i. Comm. in Epist. 8. Pays: ad R

. lectio 1V: "Sed d:crfndum “8t, quod micut Dog; tomanos, cap.
non propter hoc quod in eo sit ‘d““' irasci dicitur,
irati se habet quantum ad punitionis effectym “ed quia ad modum

22, SANTO TOMAS, Summa theologica, I, 13, 3. . . «
cimus ex perfectionibus procedentibus jn :n:“u;n; :!;. Deum cognos-
dem perfectiones in Deo sunt secundum aminuntin: 'P30; quae qui-
in creaturis. Intellectus autem noster eo modo o °M modum quam
cundum quod sunt in creaturas: et secundum qunpgnhendit ens, se-
s:gnificat per nomina®, “Pprehendit, ita

23. SANTO TOMAS., De Potentia Dei, 7, 7; "o

™ omnis cognitio
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de Deo X creaturis sumatur, si non erit convenientia nisi in
; | de Deo sciremus nisi nomina tantum vana, quibus

piuofm ni i 3 .
-:.:'“ﬂbﬂ;EI" Sequeretur etiam quod omnes demonstrationes a
L:s datae de Deo, essent sophisticae. . .

e84 SANTO TomAs, Summa contra Gentiles, lib, I, cap. 33: "'Si
2 diceretur de Deo et creaturis, nisi pure aequivoce, nulla
i fieri posset, procedendo de creaturis ad Deum; cujus

S P-..tﬂt ax umnihul ]'un&ﬂtii:iuﬂ dlz di‘-’i"i!"-

& JACQUES RIVIERE y PAUL ELAUDEL,iCurrespundunre 1907-

"5 ¢. Plon-Nourrit et Cie., *Le Rosseau D'Ox™, 1926, pag. 151.

96 SaN AGUSTIN, Confesiones, lib. VI, cap. 1: "Non te cogi-

Meus. in figura corporis humani: ex gquo audire aliquid de

tia coepi, semper hoc fugi; et gaudebam me hoc reperisse in

wmalis matris nostrae Ctholicae tuae™.

Ver texto de Santo Tomas citado en la nota 23.

- SANTO ToMAS, De Veritate, 23, 7. ad 9.

5. SANTO TOMAS, In lib. I Sententiarum, préloge, 5. Por eso

 DIONISIO en su Epistole ad Titem, “quod symbolica theologia
rumentativa’ .

H. PETITOT, Introduction & la philosophie traditionnelle ou clas-

Paris, Beauchesne, 1914, pag. 146.

pﬂcmn, Ontologie, 7* edicién, Paris-Lovaina, Félix Al-

923, . 24,

F. A. BLANCHE, Comment la raison connait Dieu, en "Revue

ilosophie™, 1926, pag. 467.

3. SANTO TOMAS, Summa theologica, I, 14, 6, sed contra,

§. SANTO ToMAS, Com. in I Epist. S. Pauli ad Corinthios, cap.
tio IV: “Nulla enim similitude ducit in cognitionem essentiae

 #i differat a re illa secundum speciem, et multo minus

et sccundum genus”.

3. SANTO TOMAS, Summa theologica, 1, 88, 2: “Ad primum
F‘“"‘I ex rebus materialibus ascendere possumus in

-ognitionem immaterialium rerum, non tamen in perfectam:

'“fﬁﬂtm comparatio rerum materialium ad immateriales,

e si quae a materialibus accipiuntur ad immaterialia

L sunt multum dissimiles, ut Dyionisius dicit”.

Inter Creatorem et creaturam — declaraba el cuarto Con-

Tan — non potest tanta similitudo notari, quin inter eos

snmilitudo notanda’’.

INTO TOMAS, Summa theologica, 11-11, 180, 3, ad 2: "Videre
et Per til"-'ﬂtutum est videre causam per effectum, in quo
. "#?‘“ . Cf. Comm. in I Epist. §. Pauli ad Corinthios,
9, %‘HTE? TOMAS, Summa contra Gentiles, lib. 1, cap. 59
Mtoean]ls. SENTROUL, Kant et Aristote, memoria premiada por
113 *chalt, 2% edicién, Paris-Lovaina, Félix Alcan, 1913,
Pardgrafo titulado ''De la vérité des connaissances analo-

it &

EDUARDO GOMEZ DE BAQUERO (ANDRENIO), El ensayo Y
iparioles contempordneos, segunda parte del libro que lleva

koo iy

Sk W
WiF il
Tl L

? ke

&
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por titulo principal: El renacimiento de la novela en ol siglo X1X, Madrid,
Editorial Mundo Latine, 1924. pig. IE'I'.

41. A, DURAND, Paraboles de I’Evangile, en el "Dictionnairs Apo.
logétique de la Foi Catholique™, 4" edicién, Paris, Beauchesne, 1921,
tomo IIl, col. 1566. .

42. J. WEBERT, La connaissance confuse, en “Revue des sciences
philosophiques et théologiques™, 1928, pag. 377.

43. "J'ai connu, en France, Jean Maldonat, espagnol, réputé
& bon droit un des plus doctes de son temps. Jose assurer qu'jl
avait 'humilité en plus haut degré encore que la science, C'était yn
fion en chaire, un agnet en conversation: plus que docteur, enseignant
et disputant, moindre que novice, conférant avec ses frér_en. er Citade
por HENRI BREMOND, Histoire littéraire de sentiment religieux en France,
Paris, Bloud et Gay, 1924, tomo |, pag. 21.

44. JOSE ORTEGA Y GASSET, Un libro sobre Platén, en "La Ma-
cién” del 20 de junio de 1926.

45. H. TAINE, Histoire de la littécature anglaise, 15° edicién, Paris,
Hachette, 1921, tome II, pag. 177: “Toute métaphore est une secousss,
Quinconque involontairement et naturellement transforme une idée
séche en une image, a la feu au cerveau; les vraies métaphores sont
des FEpuritium enflammées qui rassemblent tout un tableau sous un

. 46. SANTO TomAs, In Iib. | Sententiarum, prélogo, 5: “Ad ter-
tium dicendum quod poetica scientia est de his quae propter defectum
veritatis nen possunt a ratione capi: unde oportet quod quasi qui-
busdam f,‘militudinihul ratio seducatur”, Cf. Summa theologica, -1l
101, r1.- Ad secundum dicendum quod, sjcut poetica non capiuntur
itatis qui est in eis, ita etiam
iprorum veritatem Et _dtl'-“-'ﬂ'ﬂ “?:? = s s Soieial ex?udﬂntnm
sensibiles figuras™, '0€0 utrobique opus est repraecsentatione 3

47. SANTO Tomds, Summa theolo
Tum primum est ut sorum
Bsaumat convenientes, nec tamen o

nconsueta magis miramur, et
detinetur. , . ldea a

gica, II-11, 49, 1, ad 2: "Que-
quae valt memorari quasdam similitudines
. “Mnino consuetns: quia ea guae sunt
®Ic In eis animus magis ot vehementius

. ; u quibusdam similitudin; ; g

s '"?Emusr;;}‘."' .IIE“““““ cognitie potentjor :::ltb::r:?x::ﬂ;:. o

49. SANTO Tgﬁﬂ* ;" ub. 1 Sententiorum, diat 34, 1, ad 3.

#d scientinm indue; Ran umma theologica, 59, 1, ¢ “Homines rudes
On possunt nisi pey B

20s. CAYETANO, In Sum. theot,, [ 1. o Cila exempla’.

od intelligibilin secund g,'“F!“l'ﬂ non sunt idonei
ol e pn‘nun:'!fn um 8o, qui vel g (bajo similitudes corporales)

51. HENRI, JEAN Y ANDRE BREMOND

autres essais, Paris, Bloud et Cay, |9 « Lo Charme o’ Athines o
52. SANTO TOMAS, Summa i DdE. 4.

dum dicendum qued :nntnmphﬁ'm“&"ﬂ"#ﬂ- H-11, 180, 5

€ o huma
sentis vitae, non potest esse nbaque Phlnhn:;“:;;::d“m statum pre-
qu

in connaturale
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. ini ut species intelligibiles in phantasmatibys
.-. Lur;hm dicit, in 11l de .r'_’mmm'. Sed tamen intelle
'ﬂtl:it in 1ipsis phu:‘:faamatlhuu, sed in eis
= soibilis veritatis .
.mhlh;;]jﬂl?}ﬁCQUES MARITAIN, Introduction
primer cuaderno de los Elements de philosop
"Pierre Téqui, 1921, pags. 109 y 123,
54. SANTO TOMAS, Summa theologica, H-11, 15, 3, &
‘quanto intellectus hominis magis fuerit liber
"matibus, tanto potius considerare intelligibil
_omnia sensibilia",
i Por el contrario, la entremezcladura de Imagenes o
‘suele constituir con frecuencia una causa de error:
weniens est, —escribe el mismo Tomas de Aquino—, quod investi-
_gationi rationis humanae plerumque falsitas admiscetur, propter de-
1-Etil;ur,«:um intellectus nostri in judicando et phentasmatum permixtionem”’.
(Summa contra Gentiles, lib. I, cap. 4).
33. JACQUES MARITAIN, Petite Logigue, segundo cuaderno de los
\Eléments de philosophie, 3* edicién, Paris, Pierre Téqui, 1923, pag. 337,
, 36. M. DE MUNNYNCK, Intuition et analogie, en “Atti del V
‘Congresso Internazionale di Filosofia™ (Népoles, 5-9 de mayo de 1924),
Francesco Perrella, pags. 91-92,
| 37, SENECA, Epistola LIV a Lucilio: *Quas (parabolas) existimo
‘Decessarias, non ex eadem causa qua poetis, sed ut imbecillitatis
nostrae adminicula sint, et ut discentem et audientem in rem prae-
‘tentem adducant', :
38. E. LE Rov, Bergson, Barcelona-Buenos Aires, Editorial La-
Bor, 1928, traduccién de Carlos Rahola, pag. 3.
39. MANUEL G. MORENTE, Albert Thibaudet: Le Bergsonisme,
ista de Occidente', abril de 1924, 120-121. B
., 90. JosE ORrTEGA Y GASSET, Rectificacién de la Republica, Ma-
drid, “Revista de Occidente’, pag. 64. ; il 3
. .2l Citade por B, BOTTE, La Sagesse dans les livres sapientioux,
e des sciences philosophiques et théologiques™, 1930, pag. 90.
JHFQRUES MARATAIN, La philosophie bergsonienne, 2* edicién,
rcel Riviere, 1930, pag. 170. ;
L 9. M. pe MUNNYNCEK, Fmgufriﬂn et analogie, en "Atti del V Con-
8T&410 Internazionale di Filosofia", pag. 97. 7,
Do ¥ ARISTOTELES, Tratado del Alma, lib. I, cap. 1, phristo
¢ aqui, por tanto, que no es preciso indagar si el cuerpo y fl
&y "M sola vy misma cosa, a |la manera que no es preciso $§;&l;
Summe Y figura que ella recibe son idénticas...” Cf. SANTO .
1 _;*“ﬂfﬁmcm I, 76, 7, sed contra. -
n ﬁ i EﬁHTU TD'L'IJ.LE- Summa l‘blﬂfﬂg‘ﬂ:ﬂ; -I: ?g.l 2_' & rﬂflﬂ'l'l
._-mﬁ- SANTO TOMAS, In Acristotelis lib, de Anima commen e
e v i8ctio IX. ndmero 723: “Et per hoc ﬂdu&tur_m; —
Bey O naturalium, qui ponebant animam compos i postit
,, MEHIHg‘umt omnia, quam etiam opinio Fl'l!#m 1':.. llllﬂ
Nodap.. . 2Pimam humanam habere omnem scientiam, ;?ﬂ quod
oblitam, propter unionem ad corpus: dicens, ¢ -
aliud est quam reminisci’’,

videat, sicut
ctualis cognitio nop
contemplatur puritatem

générale @ g philosophie,
hie, sexta edicién, Paris,

_ i "Et ideo
.ﬂh hujusmodi phantas-
1a poterit et ordinare

“fantasmas”
‘Tertium incon-

-
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&7. Ibidem, lib. 11, lectio XXIV, nimero 551: “Sensus est suy
ceptivus specierum sine materin, sicut cera recipit signumd anuli ging
ferro et auro’’.

68. Justificado estd el llamar asi a Ortega y Gasset, dice
Andrenio en la obra citada en la nota 40.

§9, Constiltese: JACQUES MARITAIN, Réflexions sur [intelligence
of sur sa vie propre, Paris, Nouvelle Librairie Nationale, 1924, cap, [I;
Distinguer pour umir ou les degrés du savoir, Paris, Desclée De Brouwer
et Cie., 1932, pags. 215 y siguientes; J. GREDT, De unione omnium
maxima inter subjectum cognoscens ef objectum cognitum, en “"Xenia Tho-
mistica’', Roma, Typis polyglottis Vaticanis, 1925, tomo |, pégs. 302-
318; R. GARRIGOU-LAGRANCE, Le réolisme du principe de finalité, Paris,
Desclée De Brouwer, 1932, pags. |76 y siguientes; A. D. SERTILLAN-
GES, Saint Thomas d'Agquin, Paris, Félix Alecan, 1922, tomo II, lib.
V, cap. ll. Una exposicién elemental en Initiation d la philosophie tho-
miste, publicada bajo la direccién de E. PEILLAUBE, Paris, Marcel
Rivitre, 1926, cap. XV.

NOTAS DEL CAPITULO IV

1. Algunos ejemplos:

Ce que je sais de Dieu; L'homme aprés la mort; Les miracles de la
volonté, encuestas de “'Les Cahiers Contemporains’, publicados en las
ediciones Montaigne, bajo la direccién de FERNAND DIVOIRE, Paris,
1926 y 1927.

AGATHON (HENRI MASSIS-ALFRED DE TARDE), Les jeunes gens
d'aujourd'hui, 13" edicién, Paris, Plon, 1919.

Les appels de I'Orient, "Les Cahiers du Mois”, Paris, Emile-Paul,
[rires, 1925, :

ROBERT GIRON ET ROBERT DE SAINT-JEAN, La jeunesse littéraire
devant la politique, Editions des ‘'Cahiers Libres”, Paris, 1928, :

ROBERT DE FLERS, Le sentiment religieus et la Science. Enquet®
auprés des membres de I'Académie des sciences. Paris, Spes, 1928.

Ete.
_. 2. CONSTANT BOURQUIN, Comment doivent écrire les philosophts B
Editions du Monde Nouveau, Paris, 1924,

3. LEON Ros : i Pesprit scien-
Il__f;'ri“" Parta: La IN, La pensée grecque er les origines de n

by Renaissance du Livre, 1923, phg. 66. Cf. A. -
NCK, Dictionnaire des sciences ph;‘[map,’;-fqu:.-:, 2" edicién, Parit
Hn:h:ttﬂ.hlﬂ? 5, pag. 715.

. 4 AULO GELIO, Noches dticas, lib. XX, cap. Vi PLUTARCS
Vidas Fﬁl‘{fﬁfﬂs de hm{lrﬂ ilustres, traduceién de Antonio Ranz Roma+
: :DEI.:T;:E;]&'“' Madrid, tomo IV, pdg. 12 et

& = ...t HH'IFE[ FIH, I:. * r ‘rﬂ':! . i
Paris, 1889, tomo 1, pig. 539, mﬂmﬁf%ﬂﬁ“ﬁm Siger




NOTAS DEL CAPITULO IV 371

o Brabant et l'averroisme latin au Xllle. siicle, 2* edicién, Lovaina,
Institut Supérieur de Philesophie, 1911, tomo I, pag. 211 ¥ nota 1.

6. JACQUES MARITAIN, Santo Tomds y la unidad de la cultura
cristiana, en ''Criterio”, 1928, tomo lll, pag. 278.

7. SANTO TOMAS, Summa theologica, Ill, 11, 1, ad 3. CE I, 12,
g, ad 4: “"Cognoscere autem alia singularia, et cogitata et facta eorum,
non est de perfectione intellectus creati’’. En cambio, los métodos
de instruccién hoy en uso, ‘tienen por efecto poner la memoria casi
enteramente en el lugar de la inteligencia: lo que se pide a los alum-
nos, en todos los grados de la ensefanza, es acumular conocimientos,
no asimilarlos...; los hechos son substituidos a las ideas y la
erudicién es cominmente tomada por ciencia verdadera''., (RENE
GUENON, Orient ¢t Occident, Paris, Payot, 1924, pag. 67).

8. "La unidad no es solamente, desde el punto de vista estético,
el sello de la grandeza, el indice revelador del orden; es también la
condicién sine qua non de la estabilidad, la ley esencial del equilibrio
y de la duracién™. (D. J. MERCIER, Vers ['unité, en "Oeuvres Pasto-
rales’’, Bruselas-Paris, Dewit-Gabalda, 1920, tomo IV, pag. 14. El
mismo Cardenal Mercier ha escrito: "L'ame humaine a la passion de
{'unité. Interrogez-vous, vous-mémes, devant un chef-d'cecuvre: |a
Descente de Croix de Rubens, le Triomphe de 'Agneau des fréres
Van Eyck, une cathédrale, un roman, un drame, une vie d’homme;
dites-moi, é&tes-vous satisfaits aussi longtemps que wvous n'étes pas
parvenus & tout enserrer en une formule, a tout embrasser d'un re-
gard, a tout prendre ensemble, comprendre, cum-prehendere?’” (La cons-
cience moderne, “'Obras Pastorales’, citadas, tomo I, pag. 14).

9. ARISTOTELES, Etica a Nicomuaco, lib. X, cap. 7. Cf. SANTO
TOMAS, Summa contra Gentiles, lib. |, cap. 44: “Inter perfectiones
autem rerum pottissima est, quod aliquid sit intellectivum; nam per
hoc ipsum est quodammodo omnia, habens in se omnium perfectio-
nes''; In Metaphysicam Aristotelis comentaria, lib, XIl, lectio VIII, nu-
mero 2544: "Actus intellectus, idest intelligere, vita quaedam est,
et est perfectissimum gquod est in wvita™.

10. SANTO ToOMAS, In Aristotelis lib. de Anima commentarium,
lib, I, lectio I, nimero 3.

. 11, Citado por R. DE SINETY, De l'enseignement supéricur de la
Philosophie et de 'esthétique, en "Archives de Philosophie™, 1927, tomo
V., pag. 319,

12. JACQUES MARITAIN, Saint Thomas d'Aquin, apbtre des temps

5, en “'Hevue des Jeunes'', primer trimestre de 1924, pig. 470,
articulo que constituye el cap. Il del libro Le Docteur Angélique,
Paris, Desclée De Brouwer et Cie.

13. JACQUES MARITAIN, Antimoderne, nueva edicién, Paris, Des-
clée et Cie, 1922, pag. 119.

14. T. RicHARD, Introduction & ['étude et 4 ['enseignement de 'a
Scolastique, 2* edicién, Paris, La Bonne Presse, pag. 103.

15. Discurso de Paul Valéry al ocupar, bajo la Cipula, el 23
de junio de 1927, el sillén vacante por la muerte de Anatole France.
16. E. CARTON DE WIART, Bulletin Thomiste, 1928, pag. 265.
17. J. WEBERT, Essai de Métaphysique thomuiste, Paris, ediciones
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de "La Revue des Jeunes", pig. 17. Precisamente Carton de Wiart,
en el lugar citado en la nota anterior, elogia esta obra de alta di-
vulgacién filoséfica, calificindola de “libre precioso’’: todas las cues-
tiones de la ontologia, desde el primum cognitum, desde la primera
aprehensién confusa del ser hasta la existencia y naturaleza de la
Causa Primera, desfilan alli en una impecable continuidad intelectual.
18. A. D. SERTILLANGES, Les grandes théses de la philosophie tho-
miste, Paris, Bloud & Gay, 1928, pag. 3. Tal es el programa que el
ilustre dominico se trazé para el mencionado trabajo con que con-
tribuyé a enriquecer la “Bibliothéque Catholique des Sciences Rali-
gieuses”. Y en verdad que, sin haber escrito un libre facil para el
profane, ni una iniciacién, ni una ohra de vulgarizacién en el sig-
nificado estricto de la palabra, ha logrado plenamente, al menos en
algunos capitulos —como por ejemplo el destinado a la actividad
moral—, su propédsito de provocar el contacto directo del hombre que
existe y que piensa, con lo que es ¥ puede ser pensado.
También en una reciente producecién (Dicu ou Rien?, Paris,
lammarion, 1933, 2 vols.), “'obra de un tomismo joven, conquistador,
capaz de integrar lo que hay de mejor en las intenciones de la filo-
sofia contemporinea”, ol R. P. Sertillanges “'se da las preccupaciones

como a las otras; trata ay problema menos en si mismo que con
relacitén a los hu_mhru de este tiempo, Sy preocupacién mayor es de
SHmpre Pﬂﬂu_ldll' probando, perg nunca olvida que demostrar es
tndn#fa la mejor manera de persuadir. . _ Para salir bien, el fildsofo
aecesitaba al eseritor ¥ el escritor al fhilésofo; estuvieron ellos a Ia

altura el uno del otro, y este éxit edi
: 3 , ta que el arte méas suges-
Live no ea enemigo del gt aE s .
Bu!'fﬂlfr; Thomiste, l':'n‘33.,IE P:’:;.n T[Itl}]r;.m SReisacels AR Domi
e f-}ﬂrz;ﬂclr El:;;fu:nm&n 23 del propio Aristételes. Efectivamente,
las “obras exotérices a. > b cap. VIl —, ol Estagirita difercacis
20 ﬂE::REEﬂE:r If‘f las ‘Puramente filos&licas™,
ttérature grecque, 100 edieise GE CROISET, Manuel d'Bistoire de la -
El.g :ul:uh" edicién, Paris, Fﬂnlumuing et Cie., pig. 495.
{ t:ndu:cifibnm de la &il!i‘:‘ﬂtiﬁn. hemos utilizado: Jos
de las “Obras do Ar'n:f: ®*pafiola de Patricio de Azcirate, tomo 9
¥ Navarro: algunas l“t*nlﬂ + Biblioteca Filoséfica, Madrid, Medina
teorum An:ﬂnrph‘:, ﬂi?g:?:: de SanTO TOMAS [n posteriorum Analy-
edicién Cathala, Turin, M nuna, Roma, IB82; otras In Metaphysicam,

theologica; y en particuls Rristt, ]ng'_: clertos textos de la Summa
obra del R, D RICHARD, L'::g;;i,?rp“m"u‘ densos capitulos de la

Nationale, (929 ¢ Moral ot la philosophie, Paris,
apoyn en los traba . 2, estudio P "
ctado yga :::l..efu Ah“n hgno, % i -

gy bozo, pud;
:;- '.I:n?l:iutm“d:_- los ‘ﬂi‘:“l’::li:ﬁ:' IE:;:I ?Fuprnvanhnr para_algu-
tituloa: La nnria:.- T::t?::,' riﬂ“"?[’hiq“?" “-‘h;ﬂingiqu&-:' p:n:nh estos
484-505); g “certitude pmbm:ﬂm?:gtl l?u:in“&'i?izlgih‘iiﬁ-i?ﬁ:
- ! SO0 441-485);

¥ La topicité (1911, pgg, 749-755
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22. PIERRE MANDONNET, Albert le Grand, en "Dictionnaire de
Théologie Cath?lhc!ue K Fﬂr.ﬂﬂ. Letouzey et Ané, 1923, tomo |, primera
parte, col. 670 "Lraction intellectuelle exercée par Albert sur le moyen
age a €té probablement de toutes la plus puissante, sans en excepter
celle de Thomas d'Aquin, qui, étendue & un domaine moins vaste, a
été plus profonde et plus durable. Thomas fut un fleuve, Albert un
torrent’

23. SANTO TOMAS, In primum librum posteriorum Analyticorum
Aristotelis expositio, lectio XLIV, 2.

24, SANTO ToMAS, In Metaphysicam Aristotelis commentaria, lib.
IV, lectio IV, ntimero 3753: "Ad aliud enim ordinat vitam suam et
actiones philosophus et sophista. Philosophus quidem ad sciendum
yeritatem: sophista vero ad hoc quod videatur scire quamvis nesciat’.

725 SANTO ToMAs, In primum librum postertocum Analyticorum,
lectio 1, 6. CE. Summua theologica, 1, 79, 9, ad 4: "Opinio enim significat
actum intellectus qui fertur in unam partem contradictionis cum for-
midine alterius’.

26. SANTO TOMAS, Summa theologica, 1, 47, 1, ad 3.

27. EMILE BOUTROUX, Etudes d histoire de la philosophie, 4° edi-
ci6n, Paris, Félix Alcan, 1925, pag. 127.

28. SANTO TOMAS, In primum librum posteriorum Analyticorum,
lectio 1, 12.

29. D. J. MERCIER, Logique, 7' edicién, Paris-Lovaina, Félix
Alcan, 1922, pag. 237.

30. P. DONCOEUR, La Religion et les Maitres de I' Averroisme, en
“Revue des sciences philosophiques et théologiques™, 1911, pag. 487.

31. SANTO TOMAS. Summa theologica, 111, 9, 3, ad 2.

32. Una muestra de esa errénea interpretacién la tenemos ¢n
el prefacio de Los que pasaban (Buenos Aires, Jesis Menéndez, 1219,
pag. XV), donde PAUL GROUSSAC confiesa que su escepticismo filo-
#éfico provenia en gran parte de la impresién que le habia causado
el mirar, cubriendo el suelo, a tantos sistemas “‘edificados sobre la
arena, cada uno de los cuales se derrumba bajo la embeatida del
sucesor, al que aguwarda idéntico destine’’.

. 33, SANTO TomAs, In libros Aristotelis de caelo et mundo expo-
sitio, lib. 1, lectio XXII, 8, edicién leonina, Roma, |886. :
34, PAUL GENY, Scholastic phylosophy and modern mentality, en
Present-day thinkers and the new scholasticism, an iﬂlf"““m‘{“i
symposium”, editado y aumentado por JOHN 5. ZYBURA, Saint Louis,
B. Herder book Co., 1927, pag. 176. ; P

35. EMILE BOUTROUX, Etudes d'histoire de la philosophie, pag-
2,““’ ‘C'est ainsi qu’Aristote, au moyen Age, est partout un excitateur
des esprits et une autorité; mais son oeuvre la plus ::unaid:'rr_ni?la est
":m ﬂ-ﬂntru&it l+ﬁrgﬂniﬁltiﬂﬂ dg ceble Phﬂﬂlﬂphiﬂ C-l'll"étll.f-'ﬂllﬂm .]. Com*
P8te, si précise, si logique, si fortement &tablie dans ses moindres

tails, qu'elle semblait constituée pour l'éternité” y
1 _36. En el orden filoséfico, claro esta, ya que en el orden de
A ciencia de los fenémencs, el Aquinatense no podia tampoco AYIERTs
eomo no lo pudo el Filésofo, los errores admitidos en su sy
errores, por lo demés, sin alcance en lo que concierne a la filosofia

misma, segin lo explicamos en el capitulo V.
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37. JACQUES MARITAIN, Ré'fft._rr'nns sur U'intelligence et sur sa pe
propre, Paris, Nouvelle Librairie Nationale, I";‘_Z'i.l pag. 289,

38. JACQUES MARITAIN, Introduction gé’nerafg d la_philosophie,
primer cuaderno de los Elémenis de philosophie, 6% edicidn, Paris, Pierre
Téqui, 1921, pag. 63. Joi

39. J. E. NEWMAN, Idea of a University, London and New York,
1919, pag. 109: “While the world lasts, will Aristotle’s doctrine on
these matters last, for he is the oracle of nature and of truth, While
we are men, we cannot help, to a great extent, being Aristotelians,
for the great master does but analyze the thoughts, feelings, views,
and opinions of human kind. He has told us the meaning of our
own words and ideas, before we were born. In many subject-
matters, to thinl: :nrr:ct]y. is to think like J'-'\Lriututlﬂ, and we are hil
disciples whether we will or no, though we may not know it," (Ci-
tade por J. §. ZYBURA, obra mencionada en la nota 34, pags
496-499).

40. HENR! BERGSON, L'Evolution créatrice, 27* edicién, Paris,
Félix Alcan, 1923, pag. 352: "Mais, si I'on en élimine (de la filosofia
griega) tout ce qui est venu de la poésie, de la religién, de la vie
sociale, comme aussi d'une physique et d'une biologie encore rudi-
mentaires, si l'on fait abstraction des matériaux friables qui entrent
dans la construction de cet immense édifice, une charpente solide
IZIEmEIIJ.'I:'{.'. et cette charpente dessine les grandes lignes dune méta-
physique qui est, croyons-nous, la métaphysique naturelle de l'inte-
“lﬂt?tﬂ ]'!!Jmame". Y en la pag. 355 agrega: “‘un irrésistible attrait
ramene lintelligence & son mouvement naturel, et la métaphysique
des modernes aux conclusions générales de la métaphysique grecque’
#nnu:-i; dJ'GDEGTﬂNQUEE'EE- Faut-il revenir au ”']'_".":rrumfsmr”:ﬂ en la

Alcan IQ;:E 5% UY-GRAND sobre La Renaissance religieuse, Paries, Félix

' » Pag. *59+

phg 123 JACQUES: MARITAIN. Introduction générale a la philosophie,
L L =

myﬂér{iﬁ EE-“[{{]ARRWI]U'L{]‘GE%HGE L'esprit philosophique et lo sens dut

d'!ll:tl.'in' d b Thumilh « 1934, péag. 1921: “Une vue étroite dﬂ_!ﬂ

hum.: 54 ﬂ';npd; maitres traditionnels comme Aristote et sant

I'avaient Tut aire oublier qu'ils avaient le sens du mystére; l!*

St e 11!-[1 contraire profendément, parce qu'ils avaient Desprit

a scien i “??Fhlquer I'habitus de sagesse, tout différent de celui de
e pomitive et de l'E!pril: Eéﬂmét:ique.

gEHH ﬂﬂi.’E::':r.tEléﬂhﬂﬂ PH;.FE souvent jnapergue, un peu anmﬂ:
ne brise famais gile, FI““ quelle s'unit & une grande simplicité, qu

penseurs tm-tl:'sl-iﬂu::fIr IP' fens commun, ou raisan naturelle. Ces gran
commun, exprimé oy ‘H““‘,“_ doucement du concept confus de S0
tout le monda S par lIa définition nominale ou par les mots .&gnt
¢ cofcept n'est “ert, au concept distinct de la raison philosophique.
Pas dlff-&'l‘ﬂl‘l.t d'l.'l F"EII'Iiur. ﬂ,EIll.' ]E mieme, ['nﬂil- A un

parfait, :
PIANLIS I““ﬂuull'h comme lorsque I'enfant est devenu homme, oU

':ll'l‘lmu F‘u‘l o & u -|'I] W
el u moina endormi se réveille .
cata ﬁﬂn:l;:ipﬁzt“f:! Profesar da] Colegio Angélico de Roma, _l-i‘&"
Interesa particularmente a nuestro estudio:
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#]| n'est pas surprenant dés lors que la doctrine de saint Thomas
" en plusieurs de ses parties, non des moins ulnv?tl, reste accessible & des
simples, qui ont I'ame Ifﬂ_‘-"“-'- 8ana gue coux-ci soupgonnent la puis-

'ntt[h-_ttug"g supérieures dqqt'cettn doctrine est I'expression”.
430 H, WGR?ZHIE%% Catholicité du thomisme, en *'Revue Thomis-
b o 92'- Piﬂ"* : =
g 14, A. D. SERTELLANGES, Saint Thomas d'Aqguin, coleccién Les

ds Coeurs, Paris, E. Flammarion, 1931, pag. 97.

45. C. FERNANDEZ, Modernidad de la vieja Cosmologia, en “'La
Ciencia Tomista”, 1933, tomo 47, pég. 310: "La Filosofia de la
Escuela representa la verdad integral vy orgénica en la cafera del

iento filosdfico; la doctrina del justo medio, ponderada v
escudnime ante las exigencias de extremismos inaceptables; el conte-
nido virtual y la asimilacién de cuantos elementos de verdad ae
hallan, adulterades y dispersos, fuera de sus fronteras; la solucién
arménica y coherente de los problemas que ofrecen mayor comple-
jidad y puntos de vista més encontrados”.

46. M. S. GILLET, La Morale et les morales, Paris, Desclée et
Cie, 1925, péag. 39.

: 47. 12. D. SERTILLANGES, Les grandes thises de la philosophie
thomiste, pégs. 6-7.

48. PEGUES ET MAQUART, Saint Thomas d'Aquin. Sa wvie par
Guillaume de Tocco et les témoins au procés de canonisation, Tolosa-
Paris, Privat-Téqui, 1925, pag. 297.

49. JACQUES MARITAIN, Antimoderne, pag. 142. :

50. H, TAINE, Les origines de la France contemporaine. L' Ancien
Régime, 30" edicién, Parfs, Hachette, 1922, tome II, pag. 80.

NOTAS DEL CAPITULO V

I. PIERRE MANDONNET, Des écrits authentiques de Saint Thomas
d'Aquin, 2* edicién, Friburgo, Imprimerie de I'Oeuvre de Saint-Paul,
1910, pégs. 8-9: “On a fait valoir quelquefois, pour expliquer la
fréquence de l'anonymat des livres au moyen Age, l'absence de seus
de la propriété littéraire chez les hommes de ce tempsa... Il est plus
exact, croyons-nous, de parler de l'extréme modestie des hommes du
moyen dge. Les ordres religieux surtout, qui ont fourni tant d'écri-
ture, étaient particulitrement portés & effacer tout ce qui portait 45
caractére personnel. De la le fait que beaucoup d'écrits, méme des-
ﬁ“f‘ au public, font connaitre l'ordre auquel appartient ];uuteul-'
mais non sa personne. Mais nombre d'autres n'ont jamais porte et

aucune attribution nominative'. En cuanto a la “ley del ulnr!ﬂ!_l; ;
ver Siger de Brabant et ['averroisme latin au XIHme. sicle, 2° ecjmaes
vama, Instituto Superior de Filosofia, primera parte, pag: A s
) f . 2. SAN BUENAVENTURA, Commentarii in quatuor libros oen*
, tAtiarum Petri Lombardi, lib. 11, Proaemium.
I [

!-
p
:
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3. Para el filésofo de Leipzig, la tradicién tiene su precie.
“Compruebo ordinariamente — leemos en su Correspondencia — que
las opiniones més antiguas y admitidas son las mejores™. "No vacilo
en decir que apruebo mayor niimeroc de cosas en los librosa de Arig-
tételes que en las meditaciones de Cartesio”™. Y en su Discurso sobre
la metafisica, defiende LEIBNIZ a los doctores medioevales en estos
términos: ' Nuestros modernos no rinden bastante justicia a Sante
Tomas v a otros grandes hombres de aquel tiempo: en los dictimeneas
de los filésofos v tedlogos escolasticos hay mucha més solides que
ln que se imagina. Hasta estoy persuadide que, si algin espiritu
exacto se tomase la molestin de aclarar y digerir sus pensamientos,
a la manera de los gedmetras analiticos, encontrarfa en ellos un
tesoro de muy importantes verdades, completamente demostrativas,

4, FELIX SARTIAUX., Le thomisme est-il une philosophie ration-
nelle?, en la encuesta de G. GUY-GRAND sobre La Renaissance religieuse,
'F'al.rh_ Félix Alcan, 1928, pAg. 206: “Saint Thomas n'a presque rien
mis de lui-méme dans ses ouvrages. Ce qu'on peut affirmer, ¢ eat
que la part de 'invention, de la nouveauté, qui sont une des expressions
|\‘-‘f plus importantes de la personalité, y est trés faible™. Y en la
pég. 209 agrega: "Pour tout dire d'un mot, saint Thomas était un
excellent professeur, sans invention. . ."

3 nj‘;edi“mﬂjﬂ!g!‘mn hoy los espiritus que, por demasiada avidez
I.nd Siera ¢:;H:l= fnﬂld'h nsul menos no aprecian como ella se merecs,
studiost novitar W s AR Tnmé..:. quia plures hodie, nimium
pachiehy tan'::fml: veterem Th?mae sapientiam. .. aut fastidiunt, aut
Kbt Mc:nrﬁmumz quant: par est’. (Plo X, Epistola ad R. P,
o V1 1 Aﬂ;ﬂ':‘;—'- 535l:|=anwem|:|rF l:h:.-_ 1908, publicada en el
tion Catholique, I-'IE'lg:;ﬂI :’ﬁ] k1 5 Earln, edisain deLa Doownents

En cambio, ¢l Doctor Angélico impresioné a sus contemporaneos
como un extraordinario innovador, segfin lo bo de manifiesto
recalcante Pﬂndﬂrﬂciﬁn 3 oo A F EE"II:_, fp tll.'-'uset = 5 %
promovido en el sures e e sus bidgrafos: "Santo Tom :
trads una o s dau -r:nmlmnn!a nue.n{aq cuestiones, en:ﬂ;
nueUOs argumentos e *I"ﬂ dF solucionar las dificultades, aportan 5
cuchaban profesar asg 1::: SPEIM; Diguno da aguellos que il
vas razones, dudaba qm“l:;’,”wﬂf y resolver las dificultades con muz-
plandores de una nosos 1oy o2 lo hubiese iluminado con los res
Aquinatis, en Fontes ﬂ.t:‘z :SfGUiLLEHMD DE Tocco, Vita §. Thomae
ciiticia llustrat; cur . Thomae Aqu:nat]:, notis historicia et

pég. B1, cap, }{I"'u"'].a et labore D, PRUMMER, Saint-Maximin, Var.

RAlss

n los niﬁuli:. Tﬁlﬁ_f:hm& en su deliciosa presentacién de Santo Tﬂﬂ}h
Igj“'}- ks Bll:'l‘itu. e I-E‘ iEL‘ﬂfE‘, FH.'I'.FI., DE!EIEE d: Brouwer et E:Iﬂ‘:l

reconnaitee que Dr p CTENte a este respecto: ‘Personne n'hésitait
lumidre Diey 4 lavait dclaicé d'une lumisre nouvelle. Et cette
cherché la nouves it donnée non parce que saint Thomas A
sans la chercher pay qui aurait été vanité pure; il avait trouvée
que la vérité", €® que, avec un grand amour, il n'avait cherc

b.  AcosTmng GEMELL],

l.l‘h':" L o

It significato filosofico del centenario delld

"4
|
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o zazione di 8. Tommaso d Aquino, en "Atti del V Congreso Inter-

mﬂﬂ:;.lu di Filosofia” (Napoles, 5-9 de mayo de 1924), Francesco

Derrella, pas. 939.

7. “jAh — exclama el sexagenario William James, en carta

» su amigo Henri Bergson — mandar a paseo las viejas categorias,

udiar los viejos dogmaa y tomar las cosas desde su origen, tra-
sindoles los contornos y pintindolas como nuevas!” (ROBERTO F.

GrusTi, Una amistad entre fildsofos, en "La Prensa”, del 7 de enero de

934).
. :i;, A. D. SERTILLANGES, Les grandes thiéses de la philosophie
thomiste, Paris, Bloud & Gay, 1928, pag. 154.

9, JACQUES MARITAIN, Antimoderne, nueva edicién, Paris, Des-
clées et Cie, 1922, pag. 16. El espiritu humano — escribia en el

XH Huco DE SAN VICTOR —, encuentra un estimulante en la
multiplicidad de sus objetos, un placer en su wvariedad, y un repoao
en su mudanza: "in multiplicitate excitationem, et in varietate delec-
fationem, et in intermissione recreationem . (ARNAUD D'ANGEL et
D'ESPINEY, Psychothérapie des troubles nerveux, 5% edicién, Paris, Pierre
Téqui, 1927, pag. 85).

10. PAUL VALERY, Discurso pronunciado ¢l 23 de junio de 1927,
il entrar en la Academia Francesa.

Asi lo comprendia también JACQUES RIVIERE cuando en sus
‘apuntes de cautiverio se trazaba estas normas personales: "Tacher

‘d'accepter los opinions communes, lorsgue mon honnéteté secréte

moblige & les reconnaitre pour vraies. N'attendre d'originalité qu'en
dépassant, nos pas en les contredisant. Renoncer & la logique
t!u. Plus séduisant, & cet enchainement des idées par ce qu'elles ont
médit. Chercher leur enchainement par ce qu'elles ont de vrai
Et ol y a un chainon qui soit une opinion archi-connue, ne pas
Fomettre pour ¢a. Tacher de dompter mon horreur du déja dit.
iraverser les lieux communs comme un fleuve traverse un lac sans
vy P.l:t:lrﬂ:;- {[gﬁiisae a 'orgueil, en *Vigile", segundo cuaderno de 1930,
et, pag. 51).
m”“' ANATOLE FRANCE, La vie littérgire, Paris, Calmann-Levy,
» tomo 1V, pag. 164, _
2. LEON DE LANTSHEERE, Introduction é la philosophie moderne,
®n “Annales de I'Institut Supérieur de Philosophie”, Lovaina, 1913,
Pags. 359.360.

L 13. EMMANUEL MOUNIER, MARCEL PEGUY et GEORGES [ZARD,
4 pensée de Charles Péguy, Paris, Plon, Le Roseau d'Or, 1931, pég. 30

Lo JACQUES MARITAIN, Art et Scolastique, nueva edicién, Pere
uis Rouart et fils, 1927, pags. 74-75. Cf. Théonas ou les entretiens d}fuﬂ
I de deux philosophes sur diverses matiéres inégalement ﬂ;'f?“r_ o5,
Ant: icién, Paris, Nouvelle Librairie Nationale, 1923, pag. : {
m-:m::-:?‘pmg. Pﬁg, I?: “C.Eﬂ: ainsi que dans la mg;uru. ou le PI'.'I.I'IT:!IH.‘
; continuité nécessaire au travail humain, l'art IIE":}u‘mtt de !'mlﬂ
P:?‘n“?eﬂﬁmenh et les changements, et la multiplicité des éco clh
lun::: quil s'agit la de faire I'objet, et d'imprimer sur une m:“;;:.eu:
mﬂ'r:l: el ':]F" transcendentaux, et gu'une infinité de modes spcciilg
dlll‘.ll'lt‘.t! sont alors pﬂﬂlibhﬁ!"-

tage et
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15. LuciEN LOUBERS, La théorie du beau, en "Revue de Philo-
sophie”, 1928,pigs. 564-565, Cf. MAURICE DE WULF, L'Ocuvre d' Art
et la Beauté, Lovaina-Paris, Félix Alcan, 1920, pég. 143: “Cleat
parce qu'aucune image de Madone n'épuise l'idée ou le groupe d'idées
que comporte l'amour maternel, qu'un mé&me artiste, Raphael par
exemple, a pu exécuter des Vierges multiples. Les mémes idées
ahatraites de douceur, de régularité plastique, de souffrance, de sacri-
fice, de dévouement & la patrie, de sourire, de pitié, de lutte peuvent
étre présentées en un nombre indéfini d'exécutions. Voild comment
des périodes entitres de I'histoire de 'art ont pu wvivre d'un petit
nombre de sujets artistiques, de vrais thémes d'atelier; et on e
pourrait en citer de plus frappant exemple que la peinture religieuse,
depuis Giotto jusqu'au XVllle. meécle™.

16. Citado por HEINZ HEIMSOETH, Los seis grandes temas de la
metafisica occidental, Madrid, Revista de Occidente, pag. 192,

17. H. PETITOT, Introduction & la philosophie traditionelle ou
classigue, Paris, Beauchesne, 1914, pag. 92.

18, GASTON RABEAU, L'activité intellectuelle gelon Saint Thomas,
en "Atti del V Congresso Internazionale di Filosofia" (Néapoles, 5-9 de
mayo de 1924), Francesco Perrella, pdgs. 1018-1028; v Nore sur
lactivité constructrice de U'esprit et Iz critique de la connarssance, en “Acta
Primi Congressus Thomistici Internationalis’’, Roma, Academia Ro-
mana de Santo Tomds, 1925, pégs. 9-24.

19. A, D. SERTILLANGES, Les grandes théses de la philosophie
thomiste, pag. 4.

20. HENRI BERGSON, L'évolution créatrice, 27% edicién, Paris,
Félix Alcan, 1923, pag. 295.

21. E. LE RoY, Bergson, Barcelona-Buenes Aires, Editorial La-
bor, 1928, traduccién de Carlos Rahola, pégs. 48-49. '

22. GABRIEL MARCEL, Note sur les [limites du spiritualisme
bergsonien, en “La Vie Intellectuelle”, 1929, tomo V, phg. 269, escribe
concorde: “Néanmoins sa métaphysique (la de Bergson) — et c'est
tout naturel, puisque la durée en est le centre — demeure tournée

vers l'avenir; c'est & Tavenir quelle fait erédit, aux conquétes que
nous pouvons attendre de lui”.

"23. BENEETTG CROCE., The modern conception  of F-””’-‘*’“Phﬂ'
;ln Proceedings of the Sixth International Congress of Philosophy™,
ueva York, Longmans, Green and Co., 1927, pag. 552.

wa 2% JUAN AGUSTIN GARCIA, Impresiones de la vida colonial, *n
Anales de 'Iu Facultad de Derecho v Ciencias Sociales'”, Buenos Aires,
'I"?m“ I, ‘? parte, pdg. 458; estudio reproducido en el libro que en

16 publicé bajo el titulo: En fos jardines del Convento, Buenoa Aires,
Coni Hermanos, pag. 9.

Que la verdad sea movediza, cambie con los nuevos hombres,

evolucione con ellos, en ellos =

i ' ¥ por ellos, es cabalmente una prop?

:::;f: iﬂﬂﬂdfmﬂa por 5. 5. Pio X: "“Veritas non est immutabilis F'T

a ge Poc NIOMO quIppe quae cum ipso, in ipso et per ipsum evor

::;l;r : FLDENEWGER:BAN]:«TW&RT. Enchiridion Symbolorum, 17* edi-
» riburge de Brisgovia, Herder, 1928, ntmera 2058).
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| 5. AUGUSTO MESSER, La Filosofia Actual, Madrid, Revista d
BR . idente, 1925, traduccién de Joaquin Xirau, pag. 161. ik
g “Nous inventons la vérité pour utiliser la réalité, comme

26. to _ ver!
FF‘“ créons des dispositifs mécaniques pour utiliser les forces de la
."f. “ Dﬂ Fﬂ"l.lfl"ﬂ.it.. ce me !Emh;ﬂ, rﬁgumer tout ]'ESEEntiti dﬂ -In
conception pragmatiste de la vérité dans une formule telle qu=
" alle-ci: tandis que pour i'es+ autres doctrines une vérite nouveflle est une
:Wﬁ pour le pragmatisme c'est une invention”. (Introduccién de
" Bergson al libro de WILLIAM JAMES, Le Pragmatisme, Paris, Ernest

Flammarion, 1917, traduccién francesa de E. Le Brun, pag. 11).

Y- 27. En nuestra breve refutacién de la filosoffa del devenir, he-
" mos utilizado principalmente: ARISTOTELES, Metafisica; SANTO ToMmAsS,
In Metaphysicam Aristotelis commentaria; R. GARRIGOU-LAGRANGE, Dieu,
Son existence et sa Nature, 4° edicién, Paris, Beauchesne, 1923, pags.
: 155 y sigts. y 738 y sigts.; Le Sens cammun, Ta Philosophie de I"étre et
s formules dogmatiques, Paris, Desclée De Brouwer et Cie, 1922,
3 udicién, pags. 39 y sigts.: Le Primar de I'Etre sur le devenir, en “Revue
" Thomiste”, 1930, pégs. 201-216; La philosophie du devenir ou de I'évo-
" lution créatrice peut-elle éviter le panthéisme?, en "La Vie Intellectuelle”
1930, tomo VI, pags. 473-492; JACQUES MARITAIN, La philosophie
! ienne, 2* edicidn, Paris, Marcel Rividre, 1930; J. MARECHAL,
Le point de départ de la métaphysique, Brujas-Paris, Beyaert-Alcan, cua-
dernos 1 y V; ALBERT FARGES, Théorie fondamentale de lacte et de I
W, 7% edicién, Paris, Berche et Tralin, 1909: REcIS JOLIVET,
Essoi sur le Bergsonisme, Lyon-Paris, Emmanuel Vitte, 1931; RUDOLPH
_ ;ﬂ-: BANDAS, The bergsonian conception of science and philosophy, en ""The
- New Scholasticism™, 1929, tomo 1, pags. 215-235.
g 28. SANTO TomAs, De Veritate, 1, 1, c.
. 29. SANTO TomAs, Summa theologica, 1-1I, 94, 2. <.
" 30. Ibidem, 1, 16, B, ad 2.
4‘,'*- E '31_-__ Es prudents y oportuno ¥ya,
'mAgenes y metéiforas empleadas, relativas a
~ ¥ un tanto misteriosas, ineficaces para esclarecerla —,
i ado de las obras de Bergson y Le Roy. Dijimos en el cap. I
Lwe ‘ﬁl intuicionismo considera que las metéforas son el instrumento
- preferido del pensamiento filoséfico. Una prucba de lo contrario cree-
L.y encontrarla en la esterilidad de los ensayos imaginativos reali-
‘aos por Bergson a fin de “'diafanizar la intuicién'.
g SANTO ToMmAs, De Veritate, 1, 5, c. -
. 33. Jost ORTEGA Y GASSET, Anejo a mi folleto “Kant
W de ﬂﬁmﬂ, julio de 1929, pag. |2£5. IE Meemen
2% L. BrLLoT, Saint Thomas et sa philosophie @ § €pOT 2
;21?- nﬁu‘“ !'!#Bdumn {5 ThﬂmT;ﬂil:I'E Rumaﬂﬂlﬂbﬂuﬂ 19-25 novembris
iy Roma, Academia de Santo Tomas, 1924, pag. 19.
. 35. Citado por Henri Massis. Ver FREDERIC LEFEVRE, Une heure

Fﬁ Paris, Nouvelle Revue Francaise, 1924, segunda serie, pags.
ﬂ‘rpﬂJ Mﬂdﬁdl

&
'+

dejar constancia de que, las
la intuicién, — vagas
las hemos

, BR “Re-

Cal i‘ JOSE ORTEGA Y GASSET, El tema de nugstro tie
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37. ANDRE BREMOND, Le message de Benedetto Cr?r:e. en Archive,
de Philosophis, Paris, Beauchesne, 1929, tomo VI, pags. 387-388,

38. JosE GRTTA Y GASSET, Para dos revisias argentinags, en “La

rea' de Buenos ires. i
H“lﬁ;g, t]L:;:nl_;lls SULLEROT, Le Probléme de la Vie devant la raison e
devant le Catholicisme, Marseille, Editions Publiroc, _pags. 319-320.

40. CORIOLANO ALBERINI, El Pragmatismo, en “Anales del] Ins-
tituto de Ensefianza general”, Buenos Aires, 1910, tomo |, péags,
309-310: "Lo que conviene a unos perjudica a otros, de modo que
habrén tantas verdades como intereses hayan. Si hubiera una sola
utilidad habria una sola verdad; pero el quid del problema esti pre-
cisamente en la abundancia de utilidades discrepantes. Por eso el
pragmatismo carece de un criterio de verdad, pues desconoce el
principie de contradiccidén al postular la pluralidad de verdades. ¥
a la postre, resulta un intelectualismo contradictoric amén de ser
esencialmente amoral. Abandonemos, pues, semejante pseudo-filoso-
fia, sobre todo a lo James, cuyo voluntarismo ingenuoc es cosa en
exceso yankee'',

41. WILLIAM JAMES, Philosophie de [I'Expérience, Paris, Erneat
Flammarion, 1914, traduccién francesa de E. Le Brun y M. Paris,
pag. 203: "Eh bien! que faire dans cette situation tragique? Pour
ma part, je me suis vu finalement contraint d'cbandonner cette logique,
nettement, carrément et sans retour. Dans la vie humaine elle est
ﬂ‘l-tl'l usage imprescriptible: mais, dans I'usage qu'on en fait, en ne
vise pas & connaitre théoriquement la nature easentielle de la

FEE

réalité",

42. SANTO TOMAS, In Metaphysicam Aristotelis commentaria, lib.
IV, lectio IX, nimero 661: "Dicebat enim Protagoras, quod omnia,
quae videntur alicui esse vera, omnia sunt vera. Et siquidem haec
pontio est vera, necesse est primam positionem esse wveram, scilical
quod affirmatio et negatio sint simul vera. Et per consequens, quod
Ell:l'ﬂ.'lllﬂ. sint simul vera et falsa..." Y en la leccién V nurrcapnndiqnlu
al libre X1, nimero 222 4, Santo Tomas insishe: “Qui dicit hominam
“?:I“ mensuram omnium, nihil aliud dicit quam hoc esse verum qued
ST unicuique. Quo posito, sequitur quod idem sit et non sit, et
quod idem simul sjt bonum et malum',
“n“:i ntﬁftml; ]'Iil"" IV, lectio All, nimero 680: “Nam si nullum’
quaer:rf o a dummc de veritate sciri, gquaerere veritatem est
vel fugar vn];tﬁ’l’:j é‘ﬂn potest homo habere, sicut ille qui prna-nqrmtul:
eo elongantuy”, “ants enim magis prosequitur, tanto magis a
44, i
;,;_ g::id:'f“::;'-‘ﬂﬁuazs MARITAIN, Théonas, pag. 122. l
luse marqués son e-tft-m':'gna' .EE' efecto, las I:Fltun]:u palabras de
que ce pch:Etiunntm.t-nt.r;I r“""f"] nhuur::I: maintenant de supposer
susceptible d'un Progra - d':_'FI‘“‘:FE hufiﬂme_dmt etre rggﬁ:‘&é comme
Ia mort ne seraj FIug ® mmdéfini, qu'il doit arriver un temps ol
de la destruction de =lt1 Gue Teffet, ou d'accidents extraordinaires, ou
ia durée de l'intunra]fl Ut en plus lente des forces vitales, et gu Eﬂ_flﬂ
na ellg-mimc Shidh B moyen Eltl'l.h.'e la naissance et cette destruction
B terme assignable? Sans doute, I'homme ne de
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L. :mmortel, mais la distance entre le moment ol jl com-
yient “;,Fvivrc et I'époque commune o, naturellement, sans maladie,
:l.:cidnnt, ;] éprouve la dlf.ﬁlﬂu]t% d'étre, ne peut-elle s'acroitre
A (CONDORCET, Esquisse d'un tableau historique des progeés

de asprit pumain, Paris, Librairie de la Bibliothéque Nationale, |888,

omo 1l pag 97). s . "
46 TrISTAN D'ATHAYDE, Essai sur le progrés, en “'La Vie Inte-
Soctuolle” 1932, tomo XVI, pags. 69-70-71.

47. JosE ORTEGA Y GASSET, El Espectador, 2° edicién, Madrid,
"Ll- ]_.e:tuﬂ"- I"?EL F&E- 35-

48, SANTO TOMAS, Summa contra Gentiles, lib. I, cap. 37.

49. SANTO TOMAS, Summa theologica, 1, 103, 1, c.

50. lbidem: "Cun‘f enim optimi sit optima producere, non con-
venit summae Dei bonitati quod res productas ad perfectum nom

ucat”.
pﬂdi!. TrRISTAN D'ATHAYDE, op. cit., pag. 55.

52. "“Imperfecta autem cognitio finis est quae in sola finis
apprehensione consistit, sine hoc quod cognoscatur ratio finis, et pro-
portio actus ad finem. Et talis cognitio finis invenitur in brutis ani-
malibus, per sensum et aestimationem naturalem'. (SANTO ToOMAS,
Summa theologica, 1-11, 6, 2, ¢.). “Asi el animal que ha visto su presa
a la distancia, no es sélo pasivo en el movimiento en que es arras-
trado: en cierta manera se mueve él mismo activamente hacia la
presa, La golondrina también, al recoger ramitas para hacer su nido™.
Sin embargo, “la gelondrina que levanta una pajuela para construir
su nido, lo hace sin ver que la construccién del nido es la razén de
ser de la accidn que ejecuta. La abeja que recoge el néctar de las
ﬂ‘“m ignora gue la miel es la razén de ser de tal cosecha”. (R.
GARRIGOU-LAGRANGE, Le réalisme du principe de finalité, Paris, Desclée
De Brouwer, 1932, pags. 106-107; y La Providence et la confianece en

« Paris, Desclée De Brouwer, pag. 33).

33. “Perfecta quidem finis cognitio est gquando non solum
apprehenditur res quae est finis, sed etiam cognoscitur ratio Fims, et
Empuﬂiu ejus quod erdinatur in finem ad ipsum’. (SANTO ToMAs,
Umma theologica, 1-11, 6, 2, c.).

Ibidem, 1, 18, 3, c.

35. IsAfas, I, 3: “Cognovit bos possessorem suum, et
ﬁn“.np""" domini sui: [srael autem me non cognovit, et populus

on Iﬂtﬂ]lnlil".

vyt °% BOSSUET, De la connaissance de Dieu et de soi-méme, cap:
e g. Ediﬂiﬁ‘“l

mginus
meus

Vi

Flrinj?ﬁ ANTONIN EYMIEU, La Providence et la guer
ig ormn et Cie,, 1917, pégs. 62-63-64.
45 Eclesidstico, XV, 14 y 18. . : & 5%
5[.* SANTO TowmAs, In lib. 11 Sententiarum, dist. 18, 2, &, ¢
61 JACQUES MARITAIN, Arf et Scolastique, pag. 129. Sridiid

“Revista dJc’EE ORTEGA Y GASSET, La rebelion de las masas, :
6 ¢ Occidente™, 1929, pags. 126-127. e

Neva . . PIERRE LassERRE, Le Romantisme Francais,
* edicién, pig. 468,
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63. OSWALD SPENGLER, La decadencia de Occidente, Madrid, 1923,
Calpe, traduccién de Manuel G. Morente, tomo I, introduccién.

64. NICOLAS BERDIAEFF, Un Nouvegu Moyen Age, Paris, Plen,
Le Roseau D'Or, 1927, pag. 73.

65. JOSE ORTEGA Y GASSET, Qué es la Filosofia, conferencia pro-
nupciada en 1928 en la Facultad de Filosofia de Buenos Aires.

66. F. A. BLANCHE, L'Eglise et le Progrés, Paris, P. Lethielleux,
pag. 9.

67. JACQUES MARITAIN, Théonas, pég. 177,

68. Esta atribucién, con cardcter de meramente probable, la
hace CHARLES SENTROUL, Kant et Aristote, 2' edicién francesa, Lo-
vaina-Paris, Félix Alean, 1913, pag. 506, nota. En cambio, segin J.
DE TONQUEDEC, La critique de la connaissance, 2* edicién, Paris, Beau-
chesne, 1929, pag. 512, nota 2, tratariase de Isaac Israeli, médico
y filésofo judio que vivié en Egipto entre 845 y 840, autor del libro
De Defimitionibus. que, por lo demsés, no es sino una compilacién de
textos tomados de Aristoteles, de los Neoplaténicos, ete., de manera
gque la famosa definicién debe remontarse atin mis atris en el tiempo.

69. MANUEL G. MORENTE, Ensayos sobre el progreso, en “Revista
de Occidente”, enero y febrero de 1932.

_ 70. Apologie pour le moderne vy Le néo-thomisme et l'esprit pri-
muaire, se publicaron en "'Les Nouvelles Littéraires” del 27 de junio de
|92:5 ¥ 4 du_ enero de 1930, rﬂlpaﬂlivﬂm::ntn. El u.r_lgunr.[n tomeo ae
é‘:&iﬂ:ﬂﬁﬂ d'Ernest Renan, fué editado en 1925 por la Libreria Garnier

71. ARISTOTELES, De generatione et corruptione, con el comen-
i:ri?l{;l: Sagm "I]"DM:E'.E::I ]]ih1 |, cap. ll, lectic lll, tomo tercera de

a ras ‘ompletas e IGELIC 1C1 |
Leén XIIL Hnms, T DOCTOR ANGELICO, edicién ordenada por

/2. JUAN AGUSTIN GARCIA, La Ciudad Indiana, 3* edicién, Bue-
nos Aires, Angel Estrada y Cia., pig. 229, transcribe esta peticién
Eﬂ I'_'r?azm! tumiilnjdnla a su vez de una "Noticia histérica™ que J. M.

utiérrez publicé en la “Revista de Buenos Aires'.

/3. SANTO TOMAS, Expositio super Boetium de Trinitate, 6, 2, c.

74. Véase a este respecto: C. FERNANDEZ, Alberto }Lj; no
lu q}:_.:fmum mf.':;il'ueuu{.' y NICOLAS ALBUERNE, San :ubﬂ-m Mﬂgﬂﬂ_ g
g{igﬁ:: ;fLr;%:fo;ir&c;arJ'u_mmtfi'r', 1932, tomo XLVI; y ETIENNE
1933, tomo XXII. miversité de Paris, en "La Vie Intellectuelle”,

~ 75. JACQUES MARITAIN, Réflex: : -
Ui p;ﬂéprr. Paris, Nouvelle Lihrafie E[::]lafﬂ:nnﬁii:‘ Hg;g.mg;;w 'I{';I.Eur =
. P. CHARLES, Kanr et Kantisme, en ‘'Dictionnaire de Théo-

Iogi B ol
::f‘lg:{;‘i‘;;?;f » Paris, Letouzey et Ang, 1924, tomo VIII, colum-

77. MAURICE DE WULF, Histoi » 1 1 1
3' edicién, Lovaina-Paris, Alcan, ITII;‘;;;E p?g:. rﬂé?ﬂflfﬂsﬂphw et

?El Q“iﬂn I:I.I!lﬂ-e g.tudiur
I ; a fondo este asunto, no puede pres
;Indit‘ d:_l!nudmagnfhcm trabajos de JACQUES MﬁmTMH_F que tanto
;rr;ql u;:.:? © por nuestra parte y cuyo detalle es el siguiente: Lo
piaysique de la quantité et la révolution cartésienne, eap. V1 de Réflexions
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PIntelligence; Philosophie et Science expérimentale, “Revue de Philo-

f;;hig", 1926, phgs. 342-378; Science et philosophie d'aprés les prin-
cpes du céalisme critique, "'Revue Thomiste™, 1931, pags. 1-46; Intro-

duction générale @ la philosophie, primer cuaderno de los Eléments de
Fhﬂmgphfe, 6* edicidn, Faria..Fierre Téqui, 1921, pags. 71-81; vy,
sobre todo, Distinguer pour unir ou les degrés du savoir, Paris, Desclée
De Brouwer et Cie.,, 1932, pags. 43-399.

79. SANTO ToMAS, Expositio super Boetium de Trinitate, 3, 1, c.

B0. SANTO ToMmAs, In primum librum Physicorum Aristotelis, lec-
tio I, nimero 2: “Quaedam vero sunt quae non dependent a materia
nec secundum esse nec secundum rationem, vel quia nunguam sunt
in materia, ut Deus et aliae substantiae separatae; vel quia non
unizam]iter sunt in materia, ut substantia, potentia et actus, et ipsum
ens .

81. C. FERNANDEZ, Modernidad de la vieja Cosmologia, en “La
Ciencia Tomista”, 1933, tomo XLVII, pag. 314.

82. YVES SIMON, Les préoccupations expérimentales des philoso-
phes et la notion de fait philosophigue, en “Revue de Philosophie™, 1937,
pégs. 267-289,

83. HANS DRIESCH, La Philosophie de I'Organisme, traduccién
francesa de M. Kollmann, Paris, Marcel Riviére, 1921.

84. SANTO TomAs, De Veritate, 2, 6, ad 3.

_55- PAUL GENY, Du Progrés en Métaphysigue, en “Annales de
lostitut Supérieur de Philosophie”, Lovaina, 1924, pags. 416-417.

86. ALBERT FARGES, Théorie fondamentale de l'acte et de la puis-
fance, pag. 60.

.87. R. BIED-CHARRETON, Physique moderne; la théorie cinétique,
en “Etudes”, 1931, tomo 206, pig. 589. -

88. R. BIED-CHARRETON, Les foules moléculaires, en “Etudes ,
l“a!' tomo 208, pag. 588 y sigts.; Le Radium, I'Anatomie de I' Atome,
- Etudes", 1932, tomo 211, page. 184-199, 315-332; De la Tur-

e d I'Atome, Paris, Gauthier-Villars, 1933.
. Puede verse asimismo J. GREDT, Elementa Philosophige Aristote-
lico-Thomisticae, 4 edicién, Friburgo de Brisgovia, Herder, 1926,
hmf' . pag. 209: “De theoria electronum’™; y en la pig- 219, un
Juicio sobre el atomismo dindmico y en especial sobre la teoria
'hm&"“’“‘i que no considera incompatible con la doctrina hile-
méorfica,
89. EMILE MEYERSON, I'explication dans les sciences, Paris,
P‘Htﬁnwz?' e b ity
. PIERRE DUHEM, La théorie physique, son objet, sa steucturv,
2 “g:"&n' Paris, Marcel Riviére, lﬂ'lg. phg. 471. . ;
s . RENE DESCARTES, Discours de la méthode pour bien condurre
l'm;nn et chercher la vérité dans les sciences, segunda parte.
e 2. JACQUES MARITAIN, Le songe de Descartes, Paris, R. A.
rréa, 1932, pag. 253,
. 23. Kanr, Critique de la raison pure, traduccién de Barn
:;&.." ;’:“ﬂl‘;zﬂl por Archambault, ris, Flammarion, tomo I,
94.  Pascar, Priface sur le traité du vide, reproducido en ia

i, re-

-
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edicién de Garnier Freres: ‘*‘Les moralistes francais'’, Paris, 1875,

pag: 91"5?'3 s ANTO TOMAS, De substantiis SEEﬂruﬁs. cap. ‘hf[l._ Y en la
Summa theologica, 1{;11. 9?-h Iy € EEE:TWH:_I ]:‘:F;“:*u‘; ;Zt:::;i;!ta:ée

. radatim ab impertecto ad p < ' e
ﬁ?ﬁ:;&iﬂﬁf S tiis speculativis quod qui primo philosophati sunt,
quaedam imperfecta tradiderunt, quae postmodum per posteriores

is perfecta’.
I‘H.I.'It ;-':fg E‘;:HTQ Tﬂf‘r’.jhﬁ: IF:I I Erhfcﬂ;‘um. IEl:tiﬂ K]i -

97. SANTO ToOMAS, In 1 Physicorum, lectio X, nimero 5: “Verum
enim est bonum intellectus, ad quod naturaliter ordinatur: unde sicul
‘es cognitione carentes moventur ad suos fines absque ratione, ifa’
- terdum intellectus hominis quadam naturali inclinatione tendit in
veritatem, licet rationem veritatis non percipiat’.

98, SANTO TomAs, In Metaphysicam, lib, I, lectio I, nimero
276+ "Licet id quod unus homo potest immittere vel apponere ad
cognitionem veritatis suo studia et ingenio, sit aliquid parvum per
comparationemn ad totam considerationem veritatis, tam illud quod
aggregatur ex omnibus “eoarticulatis’, idest exquisitis et collectis,
fit aliquid magnum, ut potest apparere in singulis artibus, quae per
diversorum studia et ingenia ad mirabile inerementum pervenerunt’ .

99. R. WELSCHEN, The continuity and scientific autonomy of
thomistic philosophy, en '"Xenia Thomistica', Roma, Typis poliglottis
Vaticanis, 1925, tomo 1, pag. 130.

100. Una clara y prolija noticia de esta obra en que Asin
Palacios persigue la demostracién de que en lo musulmén se encuen
tra ].i clave “de lo que los dantistas explicaban por sus precursores
cristianos y de lo que, por inexplicable, atribuian a la genial fantasia
'i‘;;-;-lnﬁr de Dante’’, puede consultarse en el toma XI de “'Criterio’
T iute Ml o o .

: : ariging

El libro de Asin Fafaniﬂ: ha p]&r?l‘.&a:ln uno de los debates mas
memorables de la historia literaria uni 1. 1 fe iag &
tal controversia tr A tdess universal. Interesantes referencias

ae ANGEL GONZALEZ PALENCIA en su articulo La

Divi - - ;
p;:::a|ggﬁeldal y el Islam, en “Revista de Occidente”, julio de 1925,

lupu::::;' .i[:"-' 4 trfil_tmr:r:ptn con un poco de libertad, aunque, Pper
las palnh.ra- te :ﬂ l]gura._-.- los conceptos. Quien desee leer in extensd
Conversaciones :r:r'.mu,';‘:II de Goethe, puede remitirse a J. P. ECKERMANN,
1920, dia iu:ue” |§ﬂhe en los dltimos afios de su vida, Madrid, Calpe:
tions avec Gﬂﬂh: Ed-gt mayo de 1825; FREDERIC SORET, Conversd®
Cringy e Goethe, Editions Montaigne, dia 17 de febrero de 1832: ¥

de |g|3nz£ phgs. ?i_;‘;ﬂ'ius sur Goethe, en "'Vigile'’, primer cuaderno

- Pré - .

pigs. 7.5, | T01°8° a la Historia de la Filosofia de KARL VORLANDER:
. 103. Citad

cién de Ia segunda F:.Jilic};mm“ CATHREIN, Filosofia del Derecho, traduc-

Madri ‘o n al : :
" nldﬂl‘ 4].']"1!:3 de Reus, 'IB'? ﬁiml:?ﬁl:t FBTT Alberto Jardén y César Bar)®

+ DERGSON, Discurso pronunciade el 1¥ de mayo de 1916
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en la Residencia de Estudiantes de Madrid, inserto a guisa de prélogo
en el libro de MANUEL G. MORENTE, La Filosofia de Henri Bergson,
Madrid, 1917.

105, JACQUES MARITAIN, Les degrés du savoir, pag. XVI

106. SAN PABLO, I Thessal., V, 21,

107. SanNTO TOMAS, In I de Anima, lectio 1l, ndmero 30.

108. "Ce qui nous importe a ce point de vue dans la multituds
des systémes philosophiques qui se succédent depuis trois cents ans,
ce me sont pas seulement les matériaux parfois excellents dont
ils regorgent; ce sont aussi leurs erreurs elles-mémes, puissantes
erreurs qui par la hardiesse de leur mouvement, par leurs répercussions
logiques et par leur enchainement, par le spectacle exaltant de Ia
chute heroique d'un Spinoza ou d'un Nietzsche, nous font discerner
avec une etincelante clarté la wertu des principes et des ressorts
secrets d; la saine philosophie...” (JACQUES MARITAIN, T héonas,
pag. 188).

109. P. DONCOEUR, La Religion et les Maltres de [I'Averroisme,
en “Revue des sciences philosophiques et théologiques™, 1911, pa-
gina 490,

110. La correspondencia de lhering a que aludo, se ha publi-
cado al eomienzo de la traducecién francesa de la obra El fin en el
Derecho, traducciébn hecha por O. De Meulenaere sobre la tercera
edicién alemana, Paris, 1901.

I11. Citade por VICTOR CATHREIN, Filosofia del Derecho, pé-
gma 9, nota. 2
- éli. SANTO ToMAs, De spirituglibus cregturis, quaestio unica,

. ad 8.

113, MICHEL RIQUET, Saint Thomas et les “auctoritates”, en
“Archives de Philosophie™, Paris: Beauchesne, 1925, tomo lII, pa-
gina 277,

114, Ya habiamos citado en el cap. IV este texto de Santo
Toméis: nota 33.

115, J. DE TONQUEDEC, La critique de la connaissance, pégs. HI-IV.

116. SANTO ToMAs, In Metaphysicam, lib. I, lectio I, numero
287: “Adjuvatur enim unus ab altero ad considerationem verntatis
dupliciter. Uno modo directe. Alio modo indirecte. .. Indirecte vero,
inquantum priores errantes circa veritatem, posterioribus exercitil
occasionem dederunt, ut diligenti discussione habita, veritas limpidiue
appareret’”,

117. CARDENAL CAYETANO, Comm. In Summ. theol., 1Ll 141,
#: “Male siquidem cum humano ingenio actum esse, si nihil scire
POssumus nisi quae Aristotelea dixit". :

118. SANTO ToMAS, In I Ethicorum, lectio Xl: “Ad quemlibet
pertinet superaddere id quod deficit in consideratione praedecesso:

Tum'",
119. G. K. CHESTERTON. Hérétiques, Paris, Plon, 1930, Le

Ruleal'ﬂz DD'ur". traduccién de ]unn;-é S, BTMHHF-I *P:E- 156.

+ JACQUES MARITAIN, Théonas, pag. . ; “Dic-
. 121, PIERRE MANDONNET, Aristotélisme de la Scolastique, €R Dic
Bionnaire de Théclogie Catholique”, Tomeo L col. 1870.
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“La représentation du moyen EE!': la plus populaire, 'E-'-‘Ell'; celle
d'un temps ot les philosophes étaient incapables de se servir de EE“
“aison, parce qu'ils s'en remettaient sur nhaqaiﬂ point en question
i l'autorité d'Aristote. Philosophus dixit! Le ME}IH’E a parlé, la cause
est entendue. Psittacisme, verbalisme, superstition d Aristote, woila
la philosophie médiévale telle que se la représentent rl:a doctes histo-
riens, esprits indépendants et libres, qui n'en ont jamais lu une ligne
et seraient d'ailleurs incapables de la comprendre, mais répétent li-
brement ce gu'on dit avant eux d'autres qui n'en ont pas lu davanta-
ge . (ETIENNE GILSON, Les idées et les lettres, Paris, Librairie Philo-
sophigue J. Vrin, 1932, pag. 251). _

122. R. KREMER, The prejudices against the new scholasticism:
their causes and remedies, en “'Present-day thinkers and the new scho-
lasticism, an international symposium' editado y aumentado por
JOHN S. ZYBURA, Saint Louis, B. Herder book Co., 1927, péag. 211.

123, SANTO TomAs, Quodlibetum tertium, 31.

124. SANTO ToMAS, Quodlibetum quartum, 18; De Veritate, 11,
l, e.: "'Si autem aliquis alicui proponat ea guae in principiis per se
notis non includuntur, vel includi non manifestantur, non faciet in
eo scientiam, sed forte opinionem, wvel fidem...”

125. Summa theologica, 1, 1, 1: “philosophicae disciplinae sunt
secundum rationem humanam inventae'',

126. In VIH Physicorum, lectio lll, nimere |: “omne enim
:]qud“punitur absque ratione vel auctoritate diving, fictitium esse vi-

siur .

127. Summa theologica, 1-11, 98, 1, c.: “'doctrina ostenditur esie
vera ex hoc quod consonat rationi”.

= 128. El R. P. MANDONNET la clasifica entre los trabajos atri-
bﬂlqﬂl a Santo Tomés, de autenticidad apenas dudosa: opuscula vix
::l!.fina. Véasze su introduccién a la edicién Lethialleux, Paris, 1927,
cinco tomos, de los “"Opiisculos de Santo Toméas de Aquine™.

129. SANTO ToMAs, In Evangelium B. Joannis expositio, €BP-

IX, lectio llI: “Nullus enim home, quantumcumgque sapiens, debet a
quocumque parve doctrinam repellere”’.
ad EHD' SANTO ToMAS, Expositio super Boetium de Trinitate, 2, 3

ate 121 SANTO TOMAS, De unitate intellectus contra Averroistas Pa-
"5 " popuscula Omnia”, Lethielleux, 1927, tomo I, pég. 50.
. ecordemos algunos ejemplos. Ocupandose Santo Tomas

& h i 1 - - “gw
!:: ::m::?l?::::::n dada por el Filésofo acerca de la posibilidad y de

i I eNn nuestros actos, dice: “Sed videtur haec wati®
;‘it“;t"l:‘:};} EI'ET":} esse sufficiens”. (In libros Peri Hermeneias expositio
rni-':gn1I Ia ';:a. i d“ﬁmtrﬂ 9, edicién leonina). Cuando el E:m_s‘ﬂ“
lon 'hnm]:ref -c:l E de una beatitud esencial y absoluta al comun de
videtur esse :ﬂ- M]t__:?’: Angélico objeta: “Sed ista etiam positio n2T
tratar de las ; m{-" ﬂ“.’ (In lib. IV Sententiarum, dist. 49, ”_— j“"
platénica: "Tamer o Cias separadas, prefiere claramente la posicién
totelin) quam Pl:.: ‘_v_d‘“"‘._',‘ Jminus sufficiens videtur (positio Aﬂl:
merosos otros onis positio” (De substantiis separatis, cap- ). N9

cionada, nota |t]':;tﬂ' semejantes, cita Hiquat en la munngrﬂﬂl men-
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133, “Aristotelis doctrina est aamma “n'm.. quuniln ﬂjnl n-
tellectus fuit finis humani intellectus, quare bene dicitur, qguod fuit
creatus et datus nobis divina Providentia, ut sciremus quidquid poteat
sciri’'. (Véase P. MANDONNET, Siger de Brabant, primera parte, pags.
153 y 154 con las notas respectivas).

134, "Causa elficiens extra rem est, et ab ea res non habet
itrmitatera vel infirmitatem, sed potius a ratione dictorum. Undes
Seneca: ne quis dicat sed quid dicat intuite', (Cita de MANDONNET,
Aristotélisme de la Scolastique, en “Dictionnaire de Théoclogie Catholi
que’’, tomo I, col. 1876).

135. SANTO TOMAS, Summa theologica, 1, 1, 1, ad 2.

136. SANTO TOMAS, Expositic super Boetium de Trinitate, 2

"
i, e

137. JACQUES MARITAIN, La notion de philosophie chrétienne, em
"Bulletin de la Société francaise de Philosophie, reunién del 23 de
marzo de 193], pidg. 69. La interesantisima exposicién de Maritain
fué desarrollada per éste en la conferencia que pronuncié en la
Universidad de Lovaina en diciembre de 1931 y se publicé en la
“"Revue Neo-Scolastique de Philosophie'’, pégs. 153-186. Posterior-

mente aparecié el opasculo De la philosophie chrétienne, Parfs, Desclée
de Brouwer et Cie,, 1933,

138. D. J. MERCIER, Logigue, 7' edicién, Parfs-Lovaina, Félix
Alean, 1922, pag. 35; y Critériologie Générale ou Théorie Générale de
la Certitude, 7* edicién, Paris-Lovaina, Alean, 1918, pag. 140,

139. M. D. CHENU, Bulletin Thomiste, enero de 1928, pég. 24?.

140. ETIENNE GILSON, L'idée de philosophie chez saint Augustin
el chez saint Thomas d’Aquin, en “Acta Hebdomadae Augustinianae-

Thomisticae™, 23-30 de abril de 1930, Turin-Roma, Marietti, 1931,
pag. B4,

- 141. SANTO TomAs, Expositio super Boetium de Trinitate, 2,
v

142. BRUNO DE SOLAGES, Le probléme de la philosophie chrétien-
n¢, en “La Vie Intellectuelle”, 1933, tomo XXV, pégs. 215-228.

143. MAURICE BLONDEL, Le probléme de la philosophie catholi-
que, Paris, Bloud & Gay, pag. 163.

144. F. VAN STEENBERGHEN, La deuxiéme jpum{i d ﬂyﬁ'ﬂ Ae
la Société Thomiste et la notion de “philosophie chrétienne”’. en
Neo-Scolastique de Philosophie™, 1933, pag. 545.

Que los pensadores cristianoa se esfuercen en '-'*"‘“'_““m' i
filosofin estrictamente racional, es deseable por warios moltivos, afia L
‘ll'r&n Stﬂ'&nhnrg}]un, "Primeramente porgue toda Tﬁfdﬂd; aun Pn;mh
€8 un bien para el hombre. En seguida porque, en ﬂl_ terreno ce
mvestigacién filoséfica, un contacto intelectual es Fﬂ"ﬂlblﬂ entra cFo=
Yentea g :irli:ﬂ'.‘!l.‘]u}ua: ahora hien, este contacto ea l:‘vl.ﬂ.ﬂn.!dfnéﬂllﬁtu
néfico, puesto que preserva a los creyentes del Hi!lﬂm¢ﬂ!~'u_ mte E‘l’h
¥ Puestos que abre a los espiritu inquietos de verdad Tﬂhﬂ'ﬂl‘;’"dﬂ del
normal que debe conducirles a la fe. En fin, la obra de “'t ido
tedlogo no es posible sino en la medida en que se ha Hl}lﬂ u“‘j
Previa ¢ independientements de toda preocupacidn teolégics,
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filosofia propramente dicha, capaz de proporcionar el instruments
racional do la especulacién teolégica™.

145. J. J. BERTHIER, Sanctus Thomas Aquinas “'Doctor Commu-
nie’" Ecclesige, Roma, Tip. Editrice Nazionale, 1914,

146. “Philosophiae rationalis ac theologine studia et alumnorum
in his disciplinia institutionem professores omnino pertractent ad
Angelici Doctoris rationem, doctrinam et principia, eaque sancte te-
meant . (Canon 1366, parrafo 2).

147. ETIENNE GILSON, Le Thomisme, nueva edicién, Paris, Li-
‘brairie Philosophique J. Vrin, 1922, pég. 35.

148. SANTO TomMAS, De Veritate. 14, 10, c

149. SANTO TOMAS, Summa theologica, I, 1, 1, e; II-11, 11, 4;
dumma contra Gentiles, lib. I, cap. 4; etc. Recomendamos a este pro-
phsito la excelente monografia del P. SYNAVE sobre La révélation des
vérités divines naturelles d'aprds §. Thomas, en “"Mélanges Mandonnet”,
Paris, Librairie Philosophique J. Vrin, 1930, tomo I, pags. 327-370.

150. JACQUES MARITAIN, Le Docteur Angélique, Paris, Desclée
De Brouwer et Cie, pag. 135.

151. "Bulletin de la Société Frangaise de Philosophie™, 1931,
pig. 66.

152. F. VAN STEENBERGHEN, op. cit., pag. 547.

133. BRUNO DE SOLAGES, discurso citado en la nota 142,

154. JACQUES MARITAIN, Antimoderne, pag. 16.

155. Un Nouvesu Moyen Age, pag. 139,

156. JOSE ORTEGA Y GASSET, Espiritu de la letra, Madrid, “'Re-
vista de Occidente”, 1927, pag. 126.

157. M. 8. GILLET, La Mocale et les morales, Paris, Desclée et
ﬂﬂn quii P'ﬁﬂq- 21.

. 158. Citado por MARTIN GRABMANN, La Somme Théologique de
Saint Thomas d’ Aquin, traduccién del aleman por E. Vansteenberghe,
Paris, Nouvelle Librairie Nationale, 1925, pag. 163,

159. JACQUES MARITAIN, Réflexions sur ['Intelligence, pag. 82.
160. JACOUES MARITAIN, La philosophie bergsonienne, pag. XXIIL

. 161 D. PARODI, La philosophie contemporaine en France, 3* edi-

cién, Paris, Félix Alean, 1925, pags. 326-327.

+|ﬁlr2. LEON }F]H. Aeterni Patris: “Nos igitur, dum educimus li-
’.;I -q,rrnm?l:m animo exipiendum  cass quidquid sapienter di:tﬂm.
g q'ﬂld utli.tttl" Eutllt n q“ﬁpinm i.ﬂ?l!nlum utqun Elzngimtum“.

i63. M. D. CHENU, Bulletin Thonste, 1929, pag. 622.

ds 1 I?.E:WGUILLER{’M.PE Tocco, Vita §. Thomae Aquinatis, edicién
: .HKW S homiste”, carge del R. P. Priimer, Saint-Maximin,
E‘lpi- .= ‘Uh'ﬂ!t. dﬂ BLiA humili!&t-E EEII'I.'I:'I'. ql.tﬂ'd prn-udil:lu.n D{H’:tﬂ'
in ;u; P'l.ﬂ'ltl.l:: d:l_‘lill.‘: Rﬂﬂlﬁﬂl‘ an. quil nunguam de mea peientia,
:;triiem magistrali, et de nullo actu scholastico habui motum inanis
m::m Jjn?:;m::m“‘-.tdﬂ humilitatis extolleret animum. Et si pri-
n - | . a w 5 = o
supcrvenienti F:‘:;h“;‘?’ft"l.l:ﬂ rationem habui, ejusdem rationis judicio
lﬁi- [:.I:n }:I Efuﬂi'ﬂrum EL] § 1

i Pe _BY w Descern: “Ita dum philosophi suae pro-

prae claritudini fere serviunt, hic in tradenda dl:ﬂtﬂ'.nl.l}nﬂﬂiﬂ.ﬂ- sehc
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obscurare studet, ideo nimirum ut sola de se lux caelestis effulgeat’.

166. Libro del Eclesidstico, 1lI, 26,

167. "“Obstaculum wveritatis tumor mentia est: quia, dum in-
flat, obnubilat”. Citade en la Summu Theologica, H-II, 162, 3.

168. Confesiones, lib. 1V, cap. I: “Hic superbi, ibi superatitiosi,
i1bique vani. Hac popularis gloriae sectantes inanitatem, usque ad
theatricos plausus, et contentiosa carmina, et agonem coropnarum fe-
nearum, et spectaculorum nugas, et intemperantiam libidinum...”

169, L. OLLE-LAPRUNE, La Philosophie et le temps présent, 6%
edicién, Paris, Belin Fréres, 1919, pags. 47-48.

170. SANTO ToMAs, Summa Theologica, 11-11, 162, 3, e.

171. JAaME BALMES, El protestantismo comparado con el cotoli-
cismo en sus relaciones con la civilizacién europea, décima edicién, Bar-
celana, 1921, tome 1V, pag. 179.

172. A. D. SERTILLANGES, Les grandes théses de la philosophie
thonmnste, pag. 0.

173. PEGUES et MAQUART, Saint Thomas d"Aquin, les témoins do
procés de canonisation, Tolosa-Paris, Privat-Téqui, 1925, pag. 284.

174. L. H. PETITOT, Saimt Thomas d’ Aquin, la vocation, I'ceuvre,
la vie spirituelle, 6* edicién, 'La Revue des Jeunea”, 1923, pég. 93.

175. JACQUES MARITAIN, Le songe de Descartes, pag. 66.

176: GIOVANNI PAPINI, El crepdsculo de los fildsofos, traduccibn
de José Sénchez Rojas, Madrid, Editorial América, pag. 24.

177, SAN AcUSTIN, De civitate Dei, lib. 1: “Nam scio quibus
viribus opus sit, ut persuadeatur superbia quanta sit virtus humilitatis,
qua fit ut omnia terrena cacumina, temporali mobilitate nutantia

nu:d:]":'f"“ﬂﬂ usurpata fastu, sed divina gratia donata celsitudo trams-
cendat’".
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